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अन्थकर्ताका परिचय 


इस ग्न्थके मूल लेखक प॑० लक्ष्मणशात्री जोशी महाराष्ट्रके उच्च- 
कोटिके विद्वानोंमेंसे एक हैं | आपका अध्ययन यद्यपि पुरानी प्रणालीसे हुआ 
है परन्तु आधुनिक ज्ञान-विज्ञानले भी आप अच्छी तरह परिचित हैं। जिस 
तरह पुरानी प्रणालीसे संस्क्तके द्वारा बेद, ब्राक्षण, उपनिषत्‌ , सांख्य, योग, 
मीमांसा, न्याय, दर्शन, वेदान्त और धर्म-शास्त्रॉप आपने असाधारण अधिकार 
प्रात्त किया है, उसी तरह अंग्रेजीके द्वारा पाश्वात्य दर्शन, तर्कशाख्र, इतिहास, 
समाजशात््र आदिका भी तलस्पर्शी ज्ञान आपको है। इस बहुमुली पाण्डित्यके 
कारण ही आप नागपुर विश्वविद्यालय द्वारा आमंत्रित हुए ओर वहाँ एक बार 
तर्कशास्तरपर अंग्रेजीम और दूसरी बार “ हिन्दू घर्मकी समीक्षा ? पर मराठीमैं 
भाप मय हुए। “ हिन्दू धर्मकी समीक्ता ” हिन्दीमें भी प्रकाशित हो 
चुकी है। 


सन्‌ १९४९ में पूना विश्वविद्यालयमें “वैदिक संस्क्ृतीचा विकास? 
नामसे आपके $ व्याख्यान मराठीमें हुए और उन्हींका यह हिन्दी अनुवाद 
पाठकोंके समक्ष उपस्थित किया जाता है । मूल ग्रन्थपर गत वर्ष साहित्य 
अकादेमीकी सिफारिशपर केन्द्रीय-सरकार द्वारा पाँच हजार रुपयोंका पुरस्कार 
भी मिल चुका है। 


आपका “ भारतस्थ॒ संविधानम्‌” अर्थात्‌ भारत सरकारके संविधानका 
संस्कृत अनुवाद भारत सरकारने प्रकाशित किया है। हाल ही भारत सरकारने 
जो “ हिन्दी विश्व-कोष 'की योजना बनाई है, उसके आप सलाहकार-सदस्य हैं। 


महाराषट्रके साहित्य-क्षेत्रम भी आपका स्थान बहुत ऊँचा है। सन्‌ 
१६५४ में * मराठी साहित्य सम्मेलन'के ३७ वें अधिवेशनके, जो दिल्लीमें हुआ 
था, आप सभापति ये । महाराष्ट्रम आप एक धर्म-सुधारक और ऋन्तिकारीके 


ह 


रूपमें प्रसिद हैं । दिवंगत मद्दात्मा गान्धीने अस्प्रदयता-निवारक आन्दोलनके 
सिलसिलेमें सनातनी परिडतोंसे शास्ररा्थ करने और सुधारोंका समर्थन करनेके 
लिए आपको ही प्रधान रूपसे चुना था। राजनीतिक चेजमें मी आपने बहुत 
काम किया है। 

इस समय आप कृष्णा नदीके किनारे स्थित “वाई” नामक तीयखल 
पर निवास करते हैं और वहाँके सुप्रतिद्ध संस्कृत विद्यालय “प्राशपाठशाला? 
के प्रधान अध्यापक हैं। इसके सिवाय धर्मकोशके मुख्य सम्पादक भी आप 
हैं। यह कोश ब्रीस जिल्दोंमें प्रकाशित होनेवाला है और अब तक इसकी सात 
बढ़ी-बड़ी जिल्दें प्रकाशित हो चुकी हैं। 


प्रस्तावना 


ब्तमान भारतीय संस्कृति वास्तवमें वैदिक सैस्कृतिका ही विकसित रूप है। 
इस संस्कृतिके दिकुकालात्मक शरीरको ध्यानमें रखकर उसके स्वरूपका यहाँ 
वर्णन किया गया है। “ दिक्‌ 'का अर्थ है देश अर्थात्‌ भारतवर्ष | जन्मंसे लेकर 
आजतक इस संस्क्ृतिका विकास भारतवर्षमें ही हुआ है । यद्यपि यह संस्कृति 
अन्य देशोंके सम्पर्कमें आई है अथवा इसे अन्य देशोमें फैलानेका प्रबल भी 
हुआ है; तो भी भारतवर्षकी सीमाएँ. द्वी इसकी यथार्थ सीमाएँ हैं । इतिहासश्ोंके 
सब मतमेदोंकी ओर ध्यान देते हुए, यह कहना पढ़ेगा कि इस संस्कृतिका काल 
कमसे कम चार या पाँच हज़ार वर्षोका है । इतिहासके शाताओंका अनुमान 
है कि ईंसाके पूर्व पन्दरहववीं शताब्दीके लगभग मोहोंजोदारों तथा हरप्पाकी प्राचीन 
सिन्धु-सैस्क्ृतिके साथ इन्द्रपूजक वैदिकोंका संघर्ष हो रहा था। पुराण-विद्याके 
अध्येताओंकी राय है कि आर्य तैवर्णिक तथा शूद्ध सबको समान रूपसे प्रमाण 
एबं पवित्र माननेवाले पौराणिक धर्मका संस्कृतिका सम्बन्ध वेदोंके पूर्ववर्ती 
कालके आरयेतर प्राचीन भारतीयोंके साथ स्थापित होता है। परन्तु वर्तमान 
समयपमें उपलब्ध पौराणिक संस्कृतिका स्वरूप असल वही है जो वैदिकों द्वारा पूर- 
तया आत्मसात्‌ किया गया था । वैदिक संस्क्ृतिके विकास-क्रममें विशिष्ट प्रकारकी 
जिन प्रखुख प्रवृत्तियोने सहयोग दिया और उसके विद्यमान स्वरूपका निर्माण 
किया उन सब प्रत्तियोंकी संकलनात्मक एवं सार्राही समीक्षा या चर्चा ही प्रस्तुत 
पुस्तकका ईप्सित कार्य है। यह चर्चा केवल उन्हीं प्रवृत्तियोंसे सम्बन्ध रखती है 
जिन्होंने संस्कृतिको विशेष शक्ति और विविध आकार देनेका सामर्थ्य दिखलाया 
है। यह दिखाई दिया कि उक्त प्रवृत्तियोंकी शक्तियॉँ अपने अपने विशिष्ट 
काल-खण्डर्म अत्यन्त प्रतापी सिद्ध हुई हैं | अतए्व इस स्थानपर उनके प्रेरक 
सत्वोंकी मूलगामी समीद्धा प्रस्तुत की गई है। 


वैदोंके पूर्ववर्ती कालमें वैदिकेतरोंकी महान्‌ संस्क्ृतिका युग मारतवर्षमें विद्य- 
मान था। यहाँकी नदियोंके तठों तथा पर्वतोंके इ्द-गिर्दमे वैदिकेतरोंके राज्यों, 
आ्मों तथा नगरोंकी रचना हुई थी। भाषा, धर्म, कला, स्थापत्य, कृषि, वाणिज्य, 
लेखन आदि उन्नत मानव-समूहोंके विविध व्यवहारोंसे वे परिचित ये । मोहोंजोदारो 
तथा हरप्पाके अवशेष तथा द्रबिढ़ों और श॒द्धोंके मूलतः वैदिक परम्परासे 
असम्बद्ध आचार-विचार दोनों वेदपूर्व कालकी संस्क्ृतिको सूचित करते हैं। 
अतएब विद्यमान भारतीय संस्क्ृतिको वैदिक संस्कृतिका विकसित रूप 
माननेमें एकान्तिक दृष्टिकोशका दोष आता है । इसका उत्तर यह कहकर दिया 
जा सकता है कि बेदपूव संस्कृति अपने प्रभावी तथा अविच्छिन्न रूपमें अपना 
अश्तित्व॒सिद्ध नहीं करती । वैदिक संस्कृति ही वह प्राचीनतम संस्कृति है जो 
सबसे वरिष्ठ एवं प्रभावी सिद्ध हुईं है; क्योंकि उसने वर्तमान समयतक अपनी 
कर्तृत्व-शक्तिको छुप्त नहीं होने दिया। बेदोंके पूवर्ती कालकी_ संस्क्ृतियोंने अपने 
अवशेषोंको वैदिक संस्कृतिके आधिपत्ममें लाकर सुरक्षित रखा है । इस तरह यद्यपि 
उन संस्क्रतियोंने अपने अस्तित्वको कायम रखा है; तो भी मानना होगा कि वह 
( अस्तित्व ) वैदिक संस्क्ृतिका ही अज्न बन गया है । वेद, वेदाक्न तथा वेदान्त 
तीनोंकी अध्यक्षता तथा सर्वतोमुखी प्रभुताके दर्शन बेद-कालसे लेकर आजतकके 
सांस्कृतिक आन्दोलनमें किसी न किसी न रूपमें होते ही हैं। भारतीय संस्कृतिके 
इतिहासमें ऐसा कोई भी महत्वपूर्ण कालखण्ड नहीं दिखाया जा सकता जिसमें ब्रह्म- 
विद्या अथवा आध्यात्मिक तत््वज्ञानकों केन्द्रीय खान ग्राप्त न हुआ हो। वास्तवर्मे 
यहाँके इतिहासके सभी काल-खणड ब्रह्म-कल्पनामें अथवा ब्रह्म-सूत्रमें पिरोए. गए हैं। 
प्रस्तुत पुस्तकें हमने इस बातको सिद्ध करनेकी चेष्टा की है कि जिन तथा बुद्धके 
विचारोंका सार उपनिषदों तथा सांख्य, योग जैसे दर्शनोंके विचारोंसे अत्यन्त 
निकटका है । हमसे पहले अनेकों पाश्चात्य तथा भारतीय पुरातत्तवेत्ता- 
आने इस बातकों बिना किसी विबादके स्वीकार किया है। बैद्ध्म औपनिषद 
विचारोंकी ही परिणति है, इस सम्बन्धमें सभी परिडत सहमत हैं | यह सच हैं कि 
संन्‍्यासदीक्षा, योग तथा मूर्तिपूजाका सम्बन्ध वेद-यूर्वकालकी संस्क्ृतियोंसे बतलाया 
जा सकता है; परन्तु इनका उपनिषदोंके साथका सम्बन्ध जितना सुसंगत एवं स्पष्ट 
है उतना ही वेद-पूर्व कालकी संस्कृतिसे है, इसे सिद्ध नहीं किया जा सकता । 
इसका कारण यह है कि वह संस्कृति संसारते उठ गई है। अग्निचयनके 
अध्ययनके आधारपर हमने यह सिद्ध किया है कि. मूर्तिपूजाका अन्ञीकाः 
पहले बेदोंने ही किया । पौराणिक संस्कृतिके, खासकर शव तथा वैष्णव धर्मोक्षे 





है 


विवेचनमैं हमने यह भी स्पष्ट किया है कि वेद-पूर्व कालकी संस्कृतिको आत्मसात्‌ 
करनेके यत्नका सूतरपात करनेमें वैदिक द्वी सर्वप्रथम ये। बुद्ध तथा महाबीरका 
जन्म जिन मानव-गयोंमें हुआ उनकी भाषा तथा समाज-रचना वैदिक भाषासे 
और वेदॉमें अभिव्यक्त समाज-रचनासे बहुत द्वी मिलती-बुलती है। प्राकृत भाषा 
तथा बैदिक संस्क्रत भाषा दोनों एक ही कुलकी भाषाएँ हैं । ब्राह्मण, क्षजिय, वैश्य 
तथा शूद्धकी, चातुर्व॑स्यंकी कल्पना भी वेदोंकी ही कल्पना है। 


संस्कृतिके दो रूप द्वी सदैव दिखाई देते हैं, मौतिक तथा आध्यात्मिक | परत 
यह मान्य करना पढ़ता है कि उक्त दोनों रूप बस्तुत: एक ही अखण्ड बस्तुके 
खरूप हैं । बिना भौतिक शक्तिकी सहायताके मानव-शरीरकी घारणा असम्भव है; 
अतएव मानव-संस्कृतिम भौतिक विश्वका उपयोग करनेकी प्रक्रिया एवं पद्तिका 
अन्तर्भाव हो जाता है । आध्यात्मिक अर्थात्‌ मानसिक खरूपका विस्तृत विवरण 
प्रस्तुत निबन्धके पहले ब्याख्यानमें किया गया है। हमेशा यह कहा जाता 
है. कि भौतिक व्यवद्वार दी संस्कृतिकी नींव है और मानसिक व्यवहार वह 
प्राखाद है जो इसी नींवपर खड़ा किया गया है। उक्त विवेचन यद्यपि आलझ्लारिक 
अर्थमे सत्य है, तो भी संस्कृतिकी मीमांसामें समस्याओंका समाधान करना तभी 
संभव है जब हम भौतिक तथा आध्यात्मिक रूपोंको एक दूसरेपर निर्भर मानकर 
ही विचार करना शुरू करेंगे। वास्तवमें आध्यात्मिक तथा आधिभौतिक दोनों 
ही विभाग विचारोंकी सुविधाके लिए कल्पित किये गए हैं। जिस तरह जीवशक्ति, 
प्राण अथवा मनका शरीरसे ध्रथकू अस्तित्व मानना एक विशुद्ध कल्पना है उसी तरह 
उक्त कल्पना-मेद भी । प्रस्दुत निजन्‍्धर्मे हमने प्रधान रूपसे वैदिक संस्कृतिके विकासके 
लिए, प्रेरक आध्यात्मिक शक्तिका ही विचार किया है। मानवी प्रपश्ममँँ वैचारिक 
सामर्थ्य अथवा मानसिक शक्तियों ही अत्यन्त प्रभावी सिद्ध होती हैं।अतएव 
अस्तुत निबन्धके विवेचनमें संस्कृतिके इसी खरूपको अधिक महत्त्व दिया गया है। 

भारतीय संस्क्ृतिकी आलोचना-प्रघान मीमांसा हमने “ हिन्दू धर्मकी समीक्षा'# 
( परांजपे व्याख्यान-माला, नागपुर विश्वविद्यालय १६४० ) नामकी पुस्तकें 
पहले ही की थी। उसमें व्यक्त इशिकोण और श्रस्ुत निबन्धके दृष्टिकोशमें अन्तर 
है। ' हिन्दू धर्मकी समीक्षा/पर मार्क्सवादी विवेचन-पद्धतिका प्रभाव अधिक 


# इसका हिन्दी अनुवाद 'द्मचन्द्रमोदी पुस्तकमाला, बम्बई' द्वारा प्रकशित हो 
चुका है। 





१० 


है और बह वर्ग-विम्नहके सिद्धान्तसे अत्यधिक प्रभावित है । उस्में मानवके 
विचारोंपर भौतिक तथा आर्थिक उत्पादन-पद्धतिकी सीमाओंके बन्धनका स्वीकार 
ओऔचिजसे भी अधिक अनुपातमें किया गया है । इसके विपरीत प्रस्दुत निजनन्धमें 
इत कल्पनाकों अधिक मह्त दिया गया है कि आध्यात्मिक अथवा वैचारिक स्थिर 
मूल्योंकी शक्ति समाजकी भौतिक प्रइत्तियॉपर भी अपना अधिकार स्थापित कर 
सकती है। आर्थिक उल्नादन-पद्धतिमे होनेवाले अनेकों परिवतनोंके बावजूद भी 
कुछ मानत्िक मूल्य युगों युगोंतक अपनी सामर्थ्य तथा प्रभुताको कायम रख सकते है, 
इस सल्यको भली भौँति ध्यानमें रखकर प्रस्तुत निबन्धकी रचना हुई है। परन्दु हमें 
विश्वास है कि हिन्दू घर्मका इतिहासिक चिन्तन तथा मापतौल करते हुए “ हिन्दू 
धर्मकी समीक्षा ? मैं अधित अनेकों निर्णय संस्कृतिके विवेचनमें तथा उककी गति- 
शीजञताके अर्थक्षी निश्चित करनेमें सहायक दिद्ध होंगे। 


संसारकी सब्र संस्कृतियोंकी सामग्रीका संकलित चिन्तन करके मानवजाधशाख्रके 
ज्ञाता मानव-संस्क्रविकं मीमाा कर रहे हैं। उनकी रायमें संसारके सब्र देशों तथा 
कालोंकी मानव-जातिके आरम्मते ही सब्र प्रकरकी संस्कृतियोंके रूप यद्यपि मिन्न 
>मिन्न दिलाई देते हैं, तो भी मौलिक दृष्टिकोशते वह मानव-संस्कृति वस्तुतः एक 
ही है। इसका कारण यह है कि भाषा, धम, कला, विज्ञान, अर्थशास्त्र, समाज 
संगठनका तन्‍त्र आदिका अलग अलग अध्ययन करते हुए प्रत्येकके सम्बन्धमें 
एक साधारण प्रक्रियाकों निश्चित करना सम्मव होता है। उदाहरणके 
तौरपर भाषाकी उल्त्ति तथा विकासकी प्रक्रिया और क्रमको निश्नित 
करते हुए मूल बर्अर अवस्थाते लेकर अत्यन्त उन्नत अवस्थामें व्यक्त स्वरूप प्रात 
होनेतक संसारकी सब भाषाओंका धरथक्रणात्मक तथा ठुलनात्मक अध्ययन करना 
पढ़ता है और उ्तीसे एक ही भाषाशास््रका तथा भाषाके एक तचज्ञानका निर्माण 
होता है। धर्म, कला, अर्थशात्र, विज्ञान तथा समाज-संगठनका तन्‍त्र आदिसे 
सम्बन्धित हरेक शास्त्र तथा तत्त्वज्ञानपर यही बात लागू होती है । यद्यपि प्रत्येक 
आषा, प्रत्येक धर्म अथवा प्रत्येक संस्कृति अपने अपने स्वरूपमें भिन्न दिखाई देती 
है, फिर भी सब भाषाएँ, सब्र धर्म तथा सब संस्कृतियाँ अन्ततोगत्वा एक साधारण 
मानवर८स्क्ृतिके ही विशेष आविष्कार हैं। यह सच है कि प्रत्येक संस्कृतिकी रचना 
स्वतंत्र हुआ करती है; परन्तु प्रयेक विशाल नदी यद्यपि अपना स्वतंत्र अस्तित्व 
रखती है, तो भी नदीके रूपमें उसका साधारण-धर्म क्या एक ही होता है। 
कक छत्ती तरह सब संस्कृतियोंकर ए!धारण-घर्म एक ही है । हरेक मानव ,भले ही, 


हरे 


अलग अलग हो; फिर भी उसका साधारण रूप याने मानव प्रकृति तो सब जगह 
एक ही है। 


वर्तमान समयमें चीनी, हिन्दू मुसलमान, पद्चिमीय आदि ऐसी संस्कृतियाँ 
विद्यमान हैँ जिनकी पूर-परम्परा रहसों वर्षाकी है । इन संस्कृतियोंकी इद्धि 
अविच्छिन्न तथा निकटवर्ती पारम्परिक साहचर्य एवं सहयोगले नहीं हुई। 
इनका विकास (थक प्थक्‌ रूपसे हुआ। अतएव इनमें विरोधी विशेषताओंका 
निर्माण हुआ | उक्त विशेषताओंके कारण ये संस्क्ृतियाँ परस्पर सामझस्यके साथ 
निर्वाह नद्वीं कर सकतीं । इन्हीं विशेषताओंके कारण खतंत्र अ्दंकारों तथा अमि- 
निवेशोंका निर्माण हुआ दै । उक्त सब संस्कृतियों आज पूर्णतया परस्पर सम्पर्क्म 
आई हैं। विश्वके सब राष्टों और समाजोंके आर्थिक, राजनीतिक तथा बौद्धिक 
व्यवहार आजकल अमभेद्य रूपते आंपसर्म दूँये हुए हैं। प्राचीन कालमें तथा 
मध्ययुग्मे विभिन्न रष्ट्टों और समाजेंके, खासकर भिन्न खर्डोंमें खित राष्ट्र और 
समाजोके सम्बन्ध बहुत दूरके रहते थे। यद्यपि कई बार ऐसे सम्बन्ध खापित 
हुए तो भी उनका दी#लतक बने रहना सम्भव नहीं हुआ। मिन्नताके 
उतर 'बायुमण्डलमें निर्मित आचार-विचारोंका प्रमाव वर्तमान समयमें कम 
हो रहा है। 


पाश्चात्य संस्कृति संतारके सत्र राष्ट्रीं तथा समाजेंके एकत्र सम्मिलनका कारण 
बनी । अपने यातायातके साधनों तथा ब्यापारकी पद्धतिके कारण यह संस्कृति 
समूचे संसारको एक जगह ले आई । यान्त्रिक संस्कृतिने गत तीन सौ वर्षोर्म 
मानब-जीवनमैं क्रान्ति कर दी । सतरहवीं, अठारहवीं तथा उन्नीसवीं शताब्दियोनि 
पदपदपर पाआत्य रंस्कृतिके उत्कर्षको देखा। अत्र उस संस्कृतिने सब सुसंस्कृत राष्ट्रके 
अन्तरज्ञमें प्रवेश किया है । प्रत्येक संस्कृतिके गर्भगृदमे आत्म-देवताके पास ही 
पाश्चात्य संस्कृतिते निर्मित संस्थाएँ, तथा यान्त्रिक संस्क्ृतिके विभिन्न उपकरण विराज- 
मान हैं। विद्या तथा कला संस्कृतिका गाभा है। इदी ग्रभेमें संस्क्ृतिकी चैतन्व-शक्ति 
संचित रहती है। पौर्वात्य देशोंके विद्यापीठों तथा शिक्षा-संस्थाओंका प्रमुख शिक्षा- 
क्रम बास्तवमे पाश्वात्य विद्याओं तथा कलाओंका ही शिक्ता-क्रम है। गणित तथा 
तरशासत्र ही विज्ञानकी नींव दे । भारतीय अथवा पौर्वात्य गणित तथा तर्कशास्त्रकी 
अपेक्षा इन विद्याओंमें पाश्चात्य बहुत ही आगे बढ़े हुए हैं । विशञन और 
विशानपर धाधारित कन्‍य दोनॉंकी फेफल्े थाखाएँ; पूर्णतया नवीन हैं।उनके 


श्र 


विषय कुछ कालतक पौर्वालोंको पाश्चात्य गुरुओंका ही अनुकरण करना होगा। 
सामाजिक शाल्न भी अत्यन्त नवीन और पाश्चात्येद्वारा प्रणीत ही हैं। पाश्रात्येसि 
ही राजनीतिक संगठनके तस्‍्वोंका खीकार करना आवश्यक हो उठा है । साहित्य 
तथा ललित कलाओंमें अमिन्यक्त भावनाओंके स्पन्दन तथा तन्‍न भी पाश्चात्योंके 
सम्पर्कसे बिलकुल बदल गए दै। सच तो यह है कि पाश्त्य संस्कृतिने सब 
पुरानी विद्यमान संस्कृतियोंको घेर लिया है | उन पुरानी संस्क्रतियोंको 
एक विश्वव्यापी संस्कृतिके रसायनमें घोटनेके लिए पाश्चात्य संस्कृति बद्ध-परिकर 
है। पाश्चात्य संस्कृतिकी शक्तियोँ विशाल और प्रभावी, दिग्विजय करनेवाली और 
अत्यन्त दीतिमान्‌ है। उन्होंने उक्त पुरानी सस्कृतियेंको बिलकुल निष्प्रम बना दिया 
है। गत तीन सौ वर्षो्मे अप्रतिहत रूपसे पाश्वायय संस्क्ृतिकी प्रगति हुई है। अतएब 
इस संस्क्ृतिके तत्त्ववेत्ताओंने यह तय किया है कि प्रगति ही मानव संस्कृति एवं 
इतिहासका खमाव धर्म है | उक्त तत्ववेत्ता इस सिद्धान्तकी स्थापना कर चुके हैं कि 
इतिहासकी शक्तियाँ बढ़े बड़े घुमाव-फिरावसे अपने विकासके पथपरं अनिवार्य 
रूपसे अग्रसर होती रहती हैँ; उन्हें कोई भी नहीं रोक सकता । परन्‍्दु बीसबीं 
सदीके मध्यमें उक्त संध्कृतिकी अवनतिके, विनाशके अशुभ चिह्न 
इस्णोचर होने लगे हैं । विपरीत अनुभवोंके तथा आगामी सर्वविनाशक 
संग्रामके भयके पक्के प्रगतिबादके निश्यय एवं विश्वासक्ो ढहा रहे हैं; 
वह विश्वास डगमगा गया है । बिनाशके दुश्िहोंको देखकर संस्कृतिके 
अविष्यकी चिन्ता करनेवाले तत्वचिन्तक, विनाश या अवनतिके कार्य- 
कारणभावकी चिन्ताजनक मीमांसा कर रहे हैं | गत तीस वर्षों उक्त गंभीर 
मीमांखाक़े सैकड़ों बढ़े बढ़े प्रबन्‍्धों, निबन्धों तथा ग्ंथोंकी रचना हुई है । 


भौतिक विज्ञानके असीम उल्कर्ष और यान्त्रिक एवं औद्योगिक सुधारोंके 
प्रचए्ड विस्तारके बलपर पाश्चात्य संस्कृति वर्तमान विनाश कलमें भी इस 
आमभासका निर्माण कर रही है कि मानव-जाति अपनी सम्पूर्ण समृद्धिके युगके 
अतीब निकट खड़ी है। परत यह केवल आमास ही नहीं है, इसमें तथ्य 
भी बहुत है । यान्त्रिक संस्क्ृतिने जिन शक्तियोंको जन्म दिया वे दोनों 


तरहकी हैं - उत्कर्ष करनेवाली तथा विध्वंसक। किन्तु उक्त संस्कृति जलती हुई 
मशाल या घघकती अभिके समान है .। मशाल मार्गदर्शन भी करती है और 
घरोंको आंग भी लगाती दै। अमर देहको जलाता है और उसकी रक्षा उपयोगी 


श्र 


भी सिद्ध होता है। सच तो यह है कि ये दोनों कार्य मशाल अथवा अग्निका 
उपयोग करनेवाले मानवपर निर्भर हैं । वैज्ञानिक तथा यान्त्रिक संस्कृतिका भी यही 
हाल है। मानवकी नैतिक बुद्धि तथा शानके भ्रष्ट एवं नष्ट होनके कारण ही मानवोंके 
विश्वके समूल नष्ट होनेकी भयानक आशझाका उदय हुआ है | मानवके 
अन्तरज्ञकी सदोष प्रद्धत्तियोंकी वजहसे मानव-मानवके बीचके सम्बन्ध बिगड़े हुए. 
हैं। क्या सामाजिक सम्बन्ध, क्या राष्ट्रेके बीचके सम्बन्ध दोनों दोषपूर्ण बने हैं। 
यह नितान्त आवश्यक है कि मानव अपनी आत्माको शुद्ध करे ओर अपनेमें 
परिवर्तन करके सामाजिक तथा राष्ट्रीय सम्बन्धोम भी परिवतन कर दे; क्योंकि 
विश्वके सब प्रकारके सम्बन्धोंका बन्‍्म आत्मासे ही होता है, व्यक्ति द्वी उनका 
कारण है । व्यक्तियोंके कुछ दल, वर्ग-संगठन या पक्त-संगठन करके राजनीतिक 
सत्ताक़ो प्राप्त करते हैं, समाजके आर्थिक जीवनपर नियन्त्रण रखते हैं और सत्ता- 
स्पर्धाकी राजनीतिको अपनाते हुए. जनताके हितको खतरेमें डालते हैं। अतएव 
आध्यात्मिक शक्तियोंका आवाहन करनेवाली सत्पद्तत्तियाँ ही मविष्यके प्रलयकारी 
संग्रामका परिहार करनेमें समर्थ होंगीं। 





वर्तमान समयमें एक विश्वव्यापी मानव संस्क्रति उत्नन्न होनेपर उतारू है। 
अब बड़ा भारी सवाल यह है कि क्या नवीन मानव-संस्क्ृति सब पुरानी मानव- 
संस्क्रतियोंको अपनेमें समाविष्ट करके या उन्हें आत्मसात्‌ करके अवतीर्ण होगी या सब 
संस्कृतियोंका पूर्ण विसर्जन करके ही उसका उदय होगा ! माक्संवादी प्रवृत्ति जो 
कि सर्व पूर्ववर्ती संस्क्तियोंका विध्वंस करनेके लिए. बद्धपरिकर हे-संसारके सब 
राष्ट्ोको चुनौती देते हुए आगे बढ़ रही है अवश्य; किन्तु यह एक मानी हुई बात 
है कि परम्पराके सम्पूर्ण विनाशसे नव-निर्माण नहीं हो सकता। अगर नवीन 
अ्त्तियाँ परम्पराका पूर्ण विध्वेस करनेके लिए सन्नद होंगी, तो सर्वत्र पारम्परिक 
कलहोंका तथा अराजकताका निर्माण होगा और चारों ओर अंघेरनगरी एवं 
अनवस्था अवश्य निर्माण होगी; क्रान्ति तो निश्चिय ही न होगी। परम्पराके 
ख्थिर मूल्योंको आत्मसात्‌ करनेकी पद्धतिका अवलम्ब करके ही विकास या 
प्रगतिकी शक्तियाँ यशकों आर्जित कर सकती हैं । परम्परागत संस्कृतियोंपर 
नवीन प्रकाश डालनेकी प्रवत्तिमी स्वागताई होती है; इसीको जीर्णोद्धार- 
बाद कहा जाता है। केवल जीणोड्धार-वाद जीणोंद्धार करते करत विलीन 
अथवा परास्त ह्वोता है । नवजीवन देनेवाला आन्दोलन- ही यश प्राप्त करनेमें 
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समर्थ होता है; परन्तु यह कार्य न अतीतकी उपेक्षासे सम्पन्न होता है, न उसके 
पूर्ण विरोधसे | 


विश्वव्यपी संस्कृतिकी ख्ापना करना ही संसारके सब राष्ट्रेके मानवोंका सवे- 
प्रथम तथा सर्व अ्रष्ठ कंव्य है । यही मानवोंका वह कर्तव्य है जो यथार्थम सर्वोपरि 
माना जा सकता है | मानवकों अपने कतंव्यकी पहली जानकारी सहखों वर्षोंके पूर्व 
हुई । जिस समय मानवने सर्वव्यापी नीतिशास्त्रके सिद्धान्तोंका अनुभव किया 
और उन्हें मूल-मूत मान लिया उत्ती समय विश्वव्यापी मानव-संस्कृतिंक अधिष्ठानका 
निर्माण हुआ | इसीपर साधुओंने अपना सर्वस्व न्योछुबर किया। अत्र इस 
संस्कृतिकी सर्वाज्लीण रचनाका समय आया है। यदि आज भी राष्ट्रमद तथा 
वर्गभेद कायम रहे तो निश्चय ही सर्व-बिनाश होगा, प्रलय होगा। अतएब 
यह कहना कि उक्त ध्येय दूरबती है, कुछ अपवादरूप साधुओं ही का है वास्तवमें 
सर्ब-बैनाश एवं आत्म विनाशकों चुनौती देना है। मानव जातिशास््रके ज्ञाताओं 
द्वारा प्रणीत मानवर-संस्कृतिकी कल्पना अतीतपर लागू होती है । वह शास्त्रीय 
विवेचनके लिए उपयोगी अवश्य है; परन्तु उस ब्याख्यासे हमारा बतंमान 
उत्तरदायित्व क्या है इस प्रश्षका समाघान नहीं होगा । मानवजातिशास्त्रके 
ज्ञाताओंकी व्याख्यके अनुसार “ मानव-संस्कृति ! इस शब्दके अर्थमें उन संस्कृति- 
योंका भी समावेश द्वोता है जो एक दूसरेसे अलग और परव्पर-विरोधी हैं। परन्तु 
यह अतीव आवश्यक है कि सब परम्परागत संस्कृतियोंके महान्‌समन्वयकी शक्तिके 
रूपमें ही नवीन मानव-संश्कृतिका उदय हो । 


वैदिक संस्कृतिके विकासकी मीमांसामें हमने इस व्तकों सिद्ध किया है कि 
भारतीय संस्क्रतिम वे भीतरी प्रव्नत्तियाँ विद्यमान हैं जिनके बलपर यह संस्कृति इस 
महान्‌ समन्वयक भागीदार बनकर उक्त विशाल शक्तियोंका पोषण करनेमें समर्थ 
होंगों । ब्रह्म विचार अथवा अध्यात्म विचारकी संज्ञासे भारतीय संस्क्ृतिकी इस 
शुभ शक्तिका बोध होता है। यही वैदिक संस्कृतिका अन्तिम निचोड़ है; यही 
आाजतकके विकासकी बीज-शक्ति है। 








परन्तु गत अनेकों शताब्दियोंके, खासकर वर्तमान समयक्े भारतीय संस्क्रतिके 
इतिहवासक़ी ओर निगाह डालनेसे निराशावाद ही मनको घेरे बिना नहीं रहता। 
जिस तरह विश्वक्ी संस्कृतियाँ प्रलयक्री ओर दौड़ती हुई नजर आती हैं उसी वरह 
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भारतीय संस्क्ृतिमी उसी राहपर चलती हुई दिखाई दे रही है। पर भारतीय संस्क्- 
तिके प्रलयके अशुभ चिह्न अलग ही हैं। 

प्रथम तथा मूलगामी दुश्चिह है पिण्डपोषणके लिए. आवश्यक अर्थकरी 
प्रदृत्तिका अभाव यान अर्थेत्यादनके लिए आवश्यक अथकरी प्रव्नत्तिका अभाव | 
अर्थेत्पादनके लिए नितान्त आवश्यक अदम्य उत्साह ही वास्तव्रमे प्राशिमातकी 
जीव-घारण'की समयथताका शुभ लक्षण है। दुर्भाग्यस भारतीय राष्ट्ॉमे उक्त प्रदृत्ति 
बहुत ही मन्द दिखाई देती है । मानत्र स्वभावतः अपूर्ण जीवन-साधनोंस निर्मित 
प्राणी है। अन्य जीव-मृष्ठिक लिए. निर्माणकी आवश्यकता नहीं है; संचयकी 
है। मानव ही ऐसा प्राणी है जो निर्माण किए बंगर जीवनयापन नहीं 
कर सकता है। भारत अपने लिए पर्याप्त अन्नका उत्पादन नहीं करता; पर्यात 
वस्त्र, पात्र तथा रह आदि साधनोंका निर्माण नहीं करता | यह परिस्थिति केवल 
वर्तमान समयक्री ही विषादकारी कहानी नहीं है; गत शत वर्षोका यही अर्थशास्त्र 
है और यह कहनेके लिए इतिहासिक प्रमाण पाए जा सकते हैं कि सैकड़ों 
बर्षोका अर्थशास्त्र यही है। जो राष्र अपनी प्राण रक्ताके लिए आवश्यक साधनोंका 
पर्याप्त निर्माण नहीं कर सकता, या साधनोंका निर्माण करनेवाली मज्नल प्रइत्ति- 
योंको प्रदर्शित नहीं कर पाता उस राष्ट्रकी संस्कृति मुमूु है, यह अनुमान खामा- 
विक रूपसे निकलता है। 

दूसरा अमइल चिह्न यह है कि गत सह वर्षोमें विदेशी आक्रमणोंके 
सामने इस राष्रकों और इस संघ्कृतिको सदैव परास्त होना पड़ा है | इसका कारण 
यह है कि यहाँके समाज-संगठनका तत्त्व राष्ट्रमे राजनीतिक सामर्यका निर्माण कर- 
नेम सहायक नहीं था । इस देशमें जो राज्य-संस्थाएँ विद्यमान थीं उन्हें और उन 
राज्योंको प्रजाका एकरूप, सम्पूर्ण समर्थन कभी प्राप्त हुआ ही नहीं। क्षात्र-घर्म 
जिन व्यक्तियोंका जन्म-सिद्ध व्यवसाय माना गया था वे भी एक विशाल राजनीतिक 
संगठनके संसक्षकके रूपमें उससे नित्य सम्बद्ध कदापि न रहे । राज- 
नीतिक दृष्टिकोशसे केन्द्रीय तथा एक-छुज् राज्य-संस्थाएँ यहाँ बहुत थोड़े समय- 
तक टिकती थीं और शीघ्र ही विभिन्न, स्वयंपूर्ण, स्वतन्त्र राज्योंके खण्डोंमे 
इनका रूपान्तर हो जाता था । इन स्वतन्त्र राज्योंको, राज्योंकी अन्तर्गत 
प्रजाओंका एकरस याने सम्पूर्ण, संगठित समर्थन किसी भी समय ग्रत्त न हो 
पाया । इसका कारण यह है कि वर्णमेदके कारण इनमें “हम लढ़ाऊ हैं? 
इस तरहके -शानका अभाव था । संसारके अन्य प्राचीन; मध्यवुगीन तथा 
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अर्वाचीन राष्ट्रोके इतिहासकी ओर अगर हम दृष्टिपात करें तो कई बार यह दिखाई 
देता है कि आपत्कालमें राष्ट्रकी तरह समूची प्रजा शित्रिर्में स्थित सनाकी तरह एक 
दृदयसे राज्योंके पीछे युद्धार्थ प्रस्तुत है । इसका कारण यह है कि शान्तिके समय 
प्रज्ञाजनों तथा नागरिकोंके पारिवारिक सम्बन्ध सामझ्॒स्य-्पूर्ण रहा करते थे। 
सामानिक ऊूँच-नीचताके भाव ये; किग्तु उसकी बजहसे सामाजिक बन्धुत्वको 
व्यक्त करनेवाले सुअवलर कमी कम नहीं हुए। आह्वार, विहार, खेल, धार्मिक 
क्मकाणड, सामाजिक उत्सव आदि विषयोंमें एकरूपता प्रकट होती थी । 
शान्तिके कालमें युद्के लिए आवश्यक सामाजिक आतृ-भावनाका पोषण 
होता था । अटलाणिटक महासागरके उस पार रहनेवाला योरोपीय परिवार 
और योरोपका निवासी योरोपीय परिवार दोनों एक स्थानपर झानेपर 
एकदम समरस या एकल्प होते थे | राष्ट्रनेर पारिवारिक एकरूपतामें बाघा-रूप 
नहीं होते थे। मुसलमानों तथा चीनी लोगोंकी कहानी यही है । जातिमेद तो 
परिवारिक इष्टिकोशसे राष्ट्रमेदकी अपेक्षा भी अधिक दूरवर्ती सम्बंधोंका निर्माण 
करता है। सचमुच भारतीय राष्ट्रकी राजनीतिक दुर्चलताकी मीमांसा बड़ी गहरी है। 

तीसरा अशुभ चिह्न यह है कि यहाँकी परम्परागत समाज-व्यवस्था राषट्रके 
अन्ञभूत व्यक्तियों, परिवारों तथा मानव-समूहोंकों प्रगतिके सर्वे ्षेजोमें निर्बाध 
ख्वतन्त्रताका अनुभव नहीं करने देती; वास्तवमें उसमें बाधा-रूप ही सिद्ध होती है। 
जातिमेदसे निर्मित बाधाएँ अब्र धीरे धीरे कम हो रही हैं; किन्तु जातिभेदके 
कुछ बन्घन आज भी ह॒ढ हैं। इसके फलस्वरूप रूढिके. संस्कारोंके कारण नाग- 
रिकोंके पारस्परिक सम्बंध आपसमें विशुद्ध आदर-मावनाका निर्माण नहीं होने 
देते । स्वातन्त्य, समता तथा बन्धुत्वके अनमोल मूल्योंको व्यवहारोंमें दढमूल कर- 
नेमें पूर्ववर्ती संस्कार रकावरटें डालते हैं। इसका परिणाम यह होता है कि जातीय 
मल्सर राजनीतिक तथा सामाजिक व्यवहारोंके वायुमए्डलको दूषित कर देता है। 

चौथा और अल्यन्त महत्त्वपूर्ण दुद्चिह यह है कि यहाँके साधारण 
मानव तथा सुसंस्कृत व्यक्तिका जीवन-सम्बधी दृष्टिकोण ही दृश्यमान विश्वकी 
ओर उपेक्षासे देखनेका है। भारतीय मानवका त्वज्ञान ही इस श्रद्धाके लिए. 
पोषक नहीं है कि इस विश्वका अपने प्रयल्लोंसे ही सुधार करना आवश्यक है और 
मानवका अन्तिम कल्याण अन्ततोगत्वा इस विश्वको अधिक सुचारु एवं स्वस्थ 
बनानेपर ही निर्भर है। यहाँके मानवकी इृढ भ्रद्धा यह है कि मनुष्य-जन्म पार- 
लौकिक हित याने सत्युके बादके हितको साध्य करनेके लिए ही हुआ है। 
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उन्नसवीं तथा बीसवीं शताब्दियोंके भारतीय तत्वव्रष्ठाओंने इस विश्वके मानवी 
करतैव्योंको उच्चतम स्थान प्रदान करनेवाले तत्वज्ञानके प्रतिपादनका प्रयल 
किया है । परन्तु इस देशके निवासी मानवके परलोकवादी दृष्टिकोशमें परिवर्तन 
करनेके लिए. बहुत ही बड़े शैक्षणिक प्रयत्नॉंकी नितान्त आवश्यकता है। 
यह एक अव्यवस्थित और सीधा-सादा भोला विचार है जो स्थूल लोक-अ्रमात्मक 
काल्पनिक कथाओं एव पुराणोंपर अतिरिक्त भरोसा रखनेसे उत्पन्न हुआ है। सिवा 
वैचारिक क्रान्तिक यहाँके मानवको नवीन दृष्टि प्राप्त नहीं होगी। यह संघर्ष जडवाद 
तथा अध्यात्मवादके बीचका संघर्ष नहीं है। राजा राममोहन राय, लोकमान्य 
तिलक, योगी अरविन्द तथा महात्मा गान्धी इन महानुभाबोंके विचार भी अध्या- 
त्मवादी ही ये अवश्य; किन्तु उन्होंने अपने अपने आदेशोमें जिस अर्थको प्रदर्शित 
किया है वह यह है कि इसी विश्वके गुणवान्‌, पराक्रम-सम्पन्न एवं शञानवान्‌ 
व्यक्तिका जीवन ही सच्चे अ्थोमें ग्राध्यात्मिक जीवन है। 


आर्थिक राजनीतिक, सामाजिक तथा आध्यात्मिक दुर्बलताओंके उपर्वुक्त 
कुंलक्षणोंको नष्ट करनेके लिए. यह नितान्त आवश्यक है कि यहाँके मानवके 
जीवनविषयक दृष्टिकोशम ही मूलतः परिवर्तन हो। अन्तरब्रके मूल-भूत दोषोंकी 
बजहसे ही उक्त अवनतिके लक्षण उत्पन्न हुए हैं। आत्मशक्तिको नवीन रूपमें 
आलोकित किए ब्रिना विक्रमशाली, गुणवान्‌ तथा वैमवसम्पन्न मानवताका उदय 
नहीं होता । वर्तमान समयमें समूचे विश्वर्में ही मानवताके व्यापक धर्मकी 
स्थापना परमावश्यक है। यह आवश्यक है कि अपनी तथा विश्वकी परम्परागत 
संस्कृतिके मननसे प्रत्येक राष्ट्र उस जीवन-दृष्टिस लाभान्वित हो, जो सर्वव्यापी 
मानवताकी समान संस्क्रतिकी नींबका निर्माण करनेमें समर्थ हो। इसी उद्देश्यसे 
प्रेरित होकर हमने यह वैदिक संस्‍्क्ृतिके विकासकी मीमांसा की है । 
चैदिक संस्कृतिके विकासमें जो शक्तियाँ लाभदायी सिद्ध हुई वे सब मानवताको 
ब्यापनेवाली शक्तियाँ थीं। उनका स्पन्दन तथा स्फुरण देशमेद तथा कालमेद दोनोंकी 
संकीर्ण सीमाओंको क्ुद्र एवं नगएण्य मानता था-। डपनिषदोंमें अथित आत्म- 
दर्शन अखिल विश्वके भेदोंको अमपूर्ण अथवा बन्धनरूप समझकर उनके 
विध्व॑सका आदेश देता है। क्या शैव, क्‍या वैष्णव, कया जैन, कया बौद्ध 
सब धर्म दर्शनोंकी नैतिक प्रेरणा मानव-माञ्रके याने समूची मानव जातिके 
कल्याणुको परमार्थ मानती है। भारतीय संस्क्ृतिकी मूल-भूत प्रेरणा विश्वव्यापी है। 


१्टे 


प्रस्तुत पुस्तकर्मे किये गए सर्वाज्जीण विवेचनसे उपयुक्त सिद्धान्त स्पष्टतया प्रतीत 
होगा । मानती इतिहासके तस्वज्ञान तथा मानव-जाति-शास्पके प्रमेयोके आधारपर 
ही यह विवेचन किया गया है। आत्मशक्तिका अन्वेषण तथा आत्मशक्तिका 
डत्कष ही यथार्थमें वैदिक संस्क्ृतिका सर्वव्यापी उद्देश्य है | इसी उद्देश्के कारण 
भारतीय संस्क्रति अत्यन्त प्रभावी हो पाई है और इसी महान्‌ उद्देश्यके मन्द होनेके 
कारण वह परास्त भी हुई है। आत्मा ही वास्तवमें स्वयं मानव है। 


बाई 
वैशाख शुद्ध १३ शके १८७६ | लक्मणशाल्री जोशी 
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अर पन्‍्था अनुवित्त: पुराणः 

यतो देवा उद्जायन्त विश्वे | -कग्वेद 

« यह वह प्राचीन मार्ग है जो मान्य हुआ है। 
इसीसे सब देवताओंका जन्‍म हुआ है।?” 


वैदिक संस्क्ृतिका विकास 





१ --वेदकालीन संस्कृति 


वैदिक संस्कृति संसारकी प्राचीन संस्कृतियोंमेंसे एक है। उसका स्थान बढ़ा 
ही महत्त्वपूर्ण है। वतेमान भारतवर्षक़ी इस संस्कृतिकी इृद्धि करनेमें अनेकों 
मानव-बंश प्राचीन कालसे ही संलझ्म हैं। वर्तमान समयतक वह निरन्तर विकासके 
पथपर अग्रसर रही है। कतिपय परिवर्तन तथा क्रान्तियाँ इसके ।बिकासकी उन्ज्बल 
कड़ियाँ बनी हैं । संसारकी विविध सम्पताएँ इस संस्कृतिमें घुलमिलकर एक हुई 
हैं। अन्य महान्‌ संस्कृतियोंने कुछ अंशोंमें अगर इसे उपकृत किया है तो इससे 
विरासत उन्होंने बहुत कुछ पाया भी है, इसे अखीकार नहीं किया जा सकता। 
वास्तव वैदिक संस्कृति विश्व-संस्क्ृतिका एक महत्त्वपूर्ण अंश है। अतएव वैदिक 
संस्कृतिकी प्रस्तुत समीक्षाका यह उद्देश्य रहा है कि वह विश्व-संस्कृतिके विकासकी 
पूर्ति एवं पोषण करनेमें अधिक सफल सिद्ध हो । 


संस्क्ृतिकी मीमांसाके माने हुए सिद्धान्तोंके आधारपर ही वैदिक संस्क्ृतिकी 
समीक्षा करना उचित है। पश्िमीय पण्डितोंके गत ढाई सौ वर्षोके अन्वेषणके फल- 
स्वरूप संसारकी अन्यान्य संस्कृतियोंके इतिहास एवं स्वरूपोंके विषयमें अपार 
सामग्री संचित हुई है और आधुनिक मनीषियोंने इसी सामग्रीके आधारपर 
मानवनिर्मित संस्क्ृतियोंकी उत्नत्ति एवं विकासकी मीमांसा की है। इस मीमांसाके 
सिद्धान्त वैदिक -संस्कृतिपर भी यथार्थतया लागू होते हैं । संस्कृति-मीमांसाके 
सारको सामने रखनेके उपरान्त वैदिक संस्कृतिकी समीक्षाका भीगणेश करना 
उचित होगा। संसारकी अन्य संस्क्ृतियोंकी समुचित मीमांसाके प्रकाशमें ही 
भारतीय संस्कृतिका अन्तरज्ञ अधिक स्पष्ट एवं छृदयज्षम हो उठता है। इसका 
प्रधान कारण यह है कि मानवोंकी संस्क्ृतिके जीवनके मूल तत्त्व सर्वश्न समान ही 
हैं। विभिन्न संस्कृतियोंके विकासमें भिन्नता भले ही हो, संस्कृतिकी साधना करने- 
वाली मानवकी बुद्धि तथा मन के 9:29: प्रवर्तन एक ही ढंगसे होता आया 
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है। अतएव संस्कृतिके विकासमें विभिन्न स्तरॉपर स्थित मानवःसमूहोँमें संस्कारोंका 
आदान-प्रदान सम्भव है। 


संस्कृतिकी दो परिभाषाएँ 


मानव-समूहोंके सब सांस्कृतिक अज्ञोंका अध्ययन करनेकी पद्धति मानव- 
जातिके शास््रके शाताओंमें प्रचलित है। उनकी रायमें संस्क्रतिकी जो परिभाषा की 
गई है उसपर पहले विचार करेंगे | वैसे तो संस्क्रतिकी मानी हुई परिभाषाएँ दो 
हैं; एक व्यापक अर्थमें और दूसरी सीमित अर्थमें | इसका कारण यह है कि 
“संस्कृति ” शब्द दो अलग अलग अ्थोमें प्रयुक्त होता है | पहले अर्थमें 
मानवोंद्वारा निर्मित आध्यात्मिक तथा आधिमौतिक विश्वका संस्कृतिमें समावेश 
किया जाता है; तो दूसरेमें सिर्फ मानवकी मानसिक उन्नतिका। 


व्यापक अर्थकों लेकर संस्क्ृतिकी परिभाषा निम्नानुसार है। संस्कृति वास्तवमें 
वह जीवन-पद्धति है जिसकी स्थापना मानव व्यक्ति तथा समूहके रूपमें निर्माण 
करता है; उन आविष्कारोंका संग्रह है जिनका अन्वेषण मानवने अपने लीवनको 
सफल बनानेके लिए किया है | उक्त अन्वेषणमें मानव तब सफल होता है जत्र 
बह अपनी आत्मा तथा बाह्य विश्व दोनोंका संस्कार करे | मानव और उसके चारों 
ओर फैला हुआ संसार दोनोंका समाहार ही वास्तवमें प्रकृति है। कभी प्रकृतिमें 
परिवर्तन उपस्थित करके तो कभी इसका संस्कार करके मानव अपने जीवन-पथपर 
अग्रसर होता है। सच बात तो यह है कि संस्कृति मानवद्वारा प्रकृतिपर प्राप्त विज- 
यकी ऋ्रमबद् कहानी है। अपनी आत्मा तथा बाह्य विश्वपर विजय पाकर ही मानव 
उल्नत हो सकता है । जीवनको सफल बनानेके लिए यह आवश्यक है कि डसकी 
आस्माके बलका विकास हो; विश्वकी शक्तियोंपर उसे अधिकार प्राप्त हो। मानव 
और बाह्य विश्वका उक्त विभाजन विचारकी सुविधाके लिए ही किया गया है; वस्तुतः 
मानव विश्वले अलग नहीं है। आत्मा ही मानव है। वैदिक रूढिके अनुसार 
“आत्मा! शब्दस स्थल शरीर, इन्द्रियाँ, मन तथा श्ञान-शक्तिका बोध होता है। 
आस्माके चारों ओर फैला हुआ संसार ही बाह्य विश्व कहलाता है; बाह्यका यहाँ 
अर्थ है वह जो इच्द्रियोंका विषय बन सके। 

जीवनकी एपणासे प्रेरित मानव एक ओर बाह्य विश्वका संस्कार करके उसमें 
परिवतेन करनेके लिए यलशील है और दूसरी ओर वह अपनी आत्माका सेस्कार 
करके उसमें मी परिवरतेन उपस्थित करनेमें दत्तचित्त रहता है। आत्मा तथा विश्वके 
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संस्कारकी उक्त क्रियाएँ साथ साथ ही चलती हैं। मानव संगमर्मरके पाषाणोंकों 
काट-तराश कर और उन्हें आकार प्रदान करके मूर्तियोंका निर्माण करता है। 
पाषाणुँसे मूर्तिका निर्माण बाह्य विश्वके संस्कारका ही प्रयत्न है। यही संस्कृतिका 
भौतिक अंश है । इस भौतिक संस्कृतिके सम्पर्कसे मनुष्यका याने उसके मनका, 
संस्कार भी समपन्न होता है । प्रस्तुत उदाहस्णमें मूर्तिकलामें अभिव्यक्त कौशल 
इसी संस्कारका रूप है । यही संस्कृतिका आध्यात्मिक अंश है। तातलय यह कि 
संस्क्ृतिके ये दो पहल हैं- आध्यात्मिक और आधिमैतिक । इन्हें पूर्ण रूपसे प्रथक्‌ 
तो नहीं माना जा सकता; लेकिन मानवकी जिस क्रियामें बाह्य विश्वके संस्कार एवं 
परिवर्तनको प्रधानता है उसे मौतिक संस्कृति कहनेकी पद्धति प्रचलित है और जिसमें 
मानबकी प्रकृति याने उसकी आत्माका संस्कार एवं सुधार ही प्रधान हो उठता 
है उसे आध्यात्मिक संस्कृति कहनेकी प्रथा सर्वसम्मत है। इसके अनुसार क्या 
कृषि, क्‍या पद्मुपालन, क्‍या स्थापत्य, क्‍या धाठुकला, क्‍या यन्क-निर्माण, क्‍या 
अथरथोत्वादन सबको भौतिक संस्कृतिकी संज्ञा दी जाती है। सारांश बाह्य विश्वके उपभोग 
या भौतिक प्रगतिकों प्रधानता देना मौतिक संस्कृतिका लक्षण है । इसी अर्थमें 
आधुनिक पश्चिमीय ( पाश्चात्य ) संस्कुतिको भौतिक कहा जाता है। उसमें बाह्म 
विश्वपर विजय पानेकी प्रवृत्ति ही बलवान्‌ है। किन्तु संस्कृतिके उपयुक्त थकरणके 
अनुसार आधुनिक पश्चिमीय संस्कृतिमें मी संस्क्ृतिके आध्यात्मिक तथा आधिमौतिक 
दोनों अंश निःसन्‍्देह सम्मिलित हैं । 

संस्कृतिके आध्यात्मिक अंशर्में धर्म, नीति, विधि-बिधान, विद्याएँ, कला- 
कौशल, साहित्य आदिके साथ साथ मानवर्मे खित समी सदूय॒णों एवं शिक्षचारोंका 
अन्तर्भाव होता है। प्रकृतिपर विजय पानेकी अमिलाषा इस अंशमें भी विद्यमान 
है। उदाहरणके तौरपर धनकी तथा मनको मोहित करनेबाली युवतीकी अमिला- 
घाका उदय होना मानवकी स्वाभाविक प्रइत्ति है। अनेकों पीढ़ियोंके अनुभवके 
आधारपर मानवने विवाह-संस्थाका तथा आर्थिक जीवनके नियमोंका निर्माण किया। 
इसके लिए अपनी स्वाभाविक प्रवृत्तियोंपर विजय पानेका पाठ पढ़नेपर वह बाध्य 
हुआ । फलतः परिश्रमते अर्जित घंनपर अधिकारकी कल्पना तथा दम्पतिके बीच 
अटल प्रेमकी सराहनीयता जैसे मूल्योंकी स्थापना हुई | इसी तरह सभी आध्यात्मिक 
मूल्योंका मानवने अन्वेषण एबं निर्माण किया । यह तो मानी हुईं बात है कि 
उन्नतिके शिखरपर ले जानेवाली प्रशृत्तियोंके साथ साथ अवनतिके गत॑में ढकेलनेवाली 
प्रइनत्तियाँ भी मानवके दृदयमें सदैव निहित हैं। भद्धा, सत्यनिष्ठा, मित्रता, सहानु- 
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भूति, परिश्रमकी रुचि, दया, उदारता, ज्ञान-पिपासा, तर्कनिष्ठ आलोचना, न्यायबुद्ध 
आदि उच्च कोटिके युणोंका वह भण्डार है सही; किन्तु साथ साथ अ्रद्धाहीनता, 
मिध्यावाद, मत्सर, द्वेष, आलस्य, करता, निद्राछुता, विद्याविमुखता आदि दुर्गुण 
भी उसमें बीज-रूपमें विद्यमान हैं, इसे अस्वीकार नहीं किया जा सकता । मनुष्यको 
अपने अनुभवसे, विचारोंसे और रूढिकी सहायतासे सत्यृत्तियोंका चयन तथा 
संवर्धन करना पड़ता है। अतएब उच्च कोटिके आध्यात्मिक मूल्य यदि एक अर्थमें 
शाश्वत हैं तो दूसेरे अर्थम मानव-निर्मित भी। जीवनके महासमरमें निशावान्‌ 
दम्पतियोंकी सफलताकों देखकर ही मानव विवाह-संस्थाका अन्वषेण तथा संगठन 
कर पाया । इसी तरह क्‍या धमम, क्या नीति, क्या कला सबके उच्चतम मूल्य 
शाश्वत या चिसततन ही हैं; परन्तु सदियेंके सुदीर्ध अन्वेषणके उपरान्त ही मानव 
डनका निर्माण कर सका है। इस महाप्रयललमें कभी सफलताने उसे ताज पहनाया 
है. तो कई अवसरोंपर उसे असफलताका शिकार भी होना पड़ा है। उसे अपनी 
पद्धतिम बार बार परिवर्तन करना पड़ा। मूल्योंकी स्थापनाका यह इतिहास ही 
यथार्थमें मानव-जातिका इतिहास है । काम, ऋ्रेधादि विकारोंको संयत करके चित्तकी 
समताको, “ समत्वबुद्धि'को प्राप्त करना एक बहुत ही उच्च कोटिका गुण है जिसकी 
खोजमें मानवके युग बीते। तालय॑ आध्यात्मिक संस्क्ृतिका भी एक अपना इतिहास 
है । इस संस्कृतिका आविष्कार प्रधानतया आत्माको केन्द्र मानकर प्रकट होता है। 
इस दृष्टिसे गणित तथा भौतिक-विज्ञान भी आध्यात्मिक संस्कृतिके ही अंश हैं। 
बिना बुद्धिका संस्कार किये भौतिक-विशञानतक पहुँचना असम्भव है। संख्या एवं 
परिमाणके विषयमें मूल-भूत विशुद्ध कब्पनाएँ मानवकी बुद्धिमं सहज भावसे विद्य- 
मान हैं ही; उन्हींके विकास तथा विवरणकों गशित-विज्ञानकी संज्ञा प्राप्त है। गणित 
आत्माकी शक्तिका नितान्त विशुद्ध आविष्कार है। ललितकलाएँ भी मुख्यतया आत्म- 
निष्ठ हैं; सिर्फ़ उनका माध्यम भौतिक एवं बाह्य है। शब्द, ध्वनि, रंग, सत्तिका 
आदि ललितकलाओंके माध्यम हैं. । माध्यमका अमिप्राय है कलाके संकेतोंकी अमि- 
व्यक्तिके साधन | शब्द, ध्वनि, रंग, सृत्तिका आदि माध्यमों द्वारा कलाकार मानवके 
मनकी संचित अनुभूतियोंको उद्बुद्ध करता है। कलाकी अनुभूतिकी प्रमुख सामग्री 
रसिकके दृदयमें विद्यमान तो है ही; माध्यम असलर्मे सर्वत्र वह विद्युतप्रवाह है 
जिसके संचरणमे ही दृदयाकाशम चैतन्यरूप प्रकाश छा जाता है । स्थूल पाषाणोंपर 
मूर्तिकार अपने अन्तःकरणके सूक्म भावोंकों झक्लित करता है; कागजके छोटे-से 
इफड़ेपर चित्रकार अथाह सागर तंथा अनन्त आकाशके दर्शन कराता है। क्या 
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पाषाण, क्‍या कागज, क्या वर्ण (रंग) सभी कलाके, माध्यम हैं। ये मानवके हृदयमें 
संस्कारोंके रूपमें सुत अनुभूतियोंकी सचेत करते हैं और उन्हें एक निश्चित पद्धतिके 
अनुसार संगठित करनेमें सहायक होते हैँ | ललितकला वास्तवर्मे आध्यात्मिक 
संस्कृतिका ही उच्च कोटिका आविष्कार है। 


उपयुक्त संस्कृतिकी परिभाषा मानव-जातिशास््रके मर्मशोंके संस्कृति-विषयक 
विवेचनके आधारपर की गई है। अमेरिका के मानवजातिशास््रश फ्रॉंक बोस- 
( ए:क्षाए७ 088 ) ने संस्कृतिकी विवेचनामें संस्क्ृतिके तीन पहलओंका 
(380०0(8) विवरण करते हुए लिखा हैः- “संस्कृतिके पहल अनेक हैं। (१) मानव 
तथा प्रकृतिके बीचके विविध सम्बन्ध | इसमें अन्नका अजेन तथा रक्षण, आअय- 
स्थानोंका निर्माण, विश्वकी या प्रकृतिकी विविध वस्तुओमें परिवर्तन करके उनका 
हथियार-औजारों एबं बरतनोंके रूपमें उपयोग, पशुओं, वनस्पतियों, निरिन्द्रिय 
पदार्थों, ऋतुचक्र, वातावरण आदिका उचित उपयोग तथा नियमन अथवा 
इनकी सहायतासे जीवनको नियन्ज्रित एवं सुखकर बनानेके विविध मार्गोकी खोज 
आदिका समावेश होता है । ( २) मानव और मानवके बीचके रागात्मक सम्बन्ध, 
एक ही समाजके व्यक्तियोंके पारस्परिक सम्बन्धों तथा मिन्न समूहोंके व्यक्तियोंके 
बीच स्थापित होनेवाले सम्बन्धोंका सांस्कृतिक आविष्कार बड़ा ही महत्वपूर्ण है। 
परिवारों, गणों, जातियों तथा विभिन्न सामाजिक दलोंके बन्धन इसमें सम्मिलित 
हैं । सामाजिक स्तर तथा प्रभावसे उत्नन्न ऊँच-नीचकी परम्पराका इसीमें समावेश 
होता है। अवस्थासे उत्तन्न और यौन सम्बन्धों, राजनीतिक एवं धार्मिक संगठनों, 
शान्ति तथा संघर्षोके समय उत्पन्न होनेवाले सामाजिक दलौंके सम्बन्धोंका अन्तर्भाव 
भी इसीमें किया जाता है | (३) मानब और प्रकृतिके बीच वर्तमान सम्बन्धों तथा 
मनुष्योंके पारस्परिक रागात्मक-सम्बन्धेंकी मानवके मनपर विशेष प्रकारकी प्रति* 
क्रिया होती है । इन प्रतिक्रियाओंका स्वरूप बौद्धिक भी रहता है और भाव-प्रघान 
भी। असलमैं इन प्रतिक्रियाआँकी अभिव्यक्ति विचारों, भावनाओं तथा कार्योके 
रूपमें होती है। नीति और धममसे सम्बद्ध तथा सौन्दर्य-बिषयक मूल्योंको इनके 
अन्तर्गत रखा जा सकता है। इन सबका सम्मिलित रूपमें विचार करनेसे संस्कृति 
और जीवनके सम्बन्धोंका यथार्थ ज्ञान होता है।” 
कतिपय विद्वानोंकों संस्क्ृतिकी परिभाषाको अधिक सीमित करना पसन्द 
है। ' सुसेस्कृत मानव ” जैसे शब्द-प्रयोगमें इसी सीमित परिभाषाकी ओर संकेत 
है। वह परिभाषा यों है- मानवकी मानसिक उन्नतिका परिचायक जीवनक्रम 
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अथवा आचरणपद्धति ही यथार्थम संस्कृति है । इस व्याख्याके अनुसार वही 
मानव सुसंस्क्ृत कहलता है जिसमें सदसद्विवेक करनेवाली बुद्धिका भरसक विकास 
हुआ हो और जो नागरिकके नाते प्रास होनेवाले कर्॑व्योंको भली-मौति समभकर 
निबाहनेकी छमता रखता हो। विद्यासे विभूषित और सद्युणोंसे मण्डित मानवको 
ही इस परिमाषाके अनुसार झुलंस्कृत कहा जाता है। उच्च कोटिका आदर्शवाद 
और उसके अनुसार आवश्यक जीवनपद्धति यही इस संस्कृतिकी व्याख्याका निचोड़ 
है। परन्तु इतिहास और समाज-शासत््रके तात्विक विवेचनमें अक्सर “ संस्कृति ” 
शब्द पहली परिभाषाके अर्थके अनुसार ही प्रयुक्त होता है। हाँ, यह सही है 
कि ब्यवह्वारमें सामान्य रूपसे दूसरी परिभाषाका ही अज्ञीकार किया जाता है। 


संस्कृतिकी रचना एवं विकासकी मीमांसा 


इतिहास-शास्रके अनुसार संस्कृतिकी प्रधानतया दो अवस्थाएँ मानी गई हैं, 
एक प्रारम्मिक और दूसरी विकलित। प्रारम्भिक अवस्थाके विषयमें कई बार 
शियिलतासे “ बबैर ? विशेषणका उपयोग किया जाता है । प्रारम्भिक अवस्थामें 
वर्तमान संस्कृतियोंकी परिधि भी तारतम्यले कई अेशियोंका अन्तर्भाव होता है। 
प्रारम्मिक अवस्था उसे कहते हैं जिसमें विकसित संस्कृतिक सामान्य लक्षण 
इम्गोचर नहीं होते । इस अवस्थामें मृगया, पशु-पालन, कृषि, पुरोहित-वर्ग, 
नौकानयन आदि संस्थाएँ तो उलज्न होती हैं; कि्तु शासन-व्यवस्था, अन्यॉर्मे 
अधित भाषा, गणित-जैसे शास््रोंकी अन्यकत कल्पनाओंके संकेत तथा उनपर 
आधारित विज्ञान, द्रव्यके आदान-प्रदानते चलनेवाला वाणिज्य आदि संस्थाएँ 
उल्नन्न नहीं हो पाती | समूची मानव-जातिपर समान रूपसे लागू होनेवाले नीति- 
तस्वॉकी मान्यता यह एक विकसित संस्कृतिका परिचायक एवं महस्तपूर्ण लक्षण 
है। काम करनेके साधनों तथा हथियार औजारोंके आधारपर भी संस्कृतिकी 
विकसित तथा प्रारम्भिक अवस्थाका अनुमान किया जाता है। उदाहरणके लिए. 
लोहेकी खोजके अथवा आर्थिक उत्पादनमें धातुओंके बड़े पैमानेपर उपयोग 
किये जानेके पूर्ववर्ती कालमें विद्यमान संस्क्ृतिके लिए. इतिहासके पण्डित अक्सर 
“ प्रारम्भिक! शब्दका ही उपयोग करते हैं । सच बात तो यह है कि हरेक संस्कृतिमें 
ऐसी कई विभिन्न संस्थाएँ सम्मिलित होती हैं जो उसकी मानसिक, मौतिक तथा 
सामाजिक उल्नतिकी परिचायक हुआ करती हैं | इन्हीं संखाओंके सम्मिलित 
स्वरूपके आधारपर संस्कृतिकी विकसित अवस्थाको निश्चित करना उचित है | 


वेदकालीन रंस्कृत हर 


अत्येक संस्कृतिकी अपनी विशिष्ट रचना होती है | इस विशिष्ट रचनामें सब 
सामाजिक संस्थाएँ ठीक उसी तरद्द पिरोयी जाती हैं जैसे शरीरमें अज्ञ-प्रयज्ञ । क्या 
धर्म, क्या नीति, क्या शिक्षचार, क्या कर्मकाष्ड, क्या शिष्ाचार, क्या विधि- 
विधान, क्या विवाह-संस्था, क्या आर्थिक उत्यादन-पद्धति सभी सामाजिक संस्थाएँ: 
एवं अइृत्तियाँ वास्तवमें बुली-मिली अतएव एक दूसरीपर निर्भर रहती हैं | उनमें 
सहयोग तयथा संघर्ष निरल्तर प्रवर्तमान रहता है । उनमेंसे किसी एंकका परिवर्तन 
अन्योंको शीघ्र ही प्रभावित करता है। विविध अड्ञ-प्रत्यक्ञोंसे संयुक्त रचना अथवा 
आइति ही यथार्थमें संस्कृति है । प्रारम्भिक अथवा उन्नत अवस्थामें वर्तमान हरेक 
समाज अथवा समूहका जीवन अपनी एथक्‌ सत्ता रखता है। 

उन्नतिके विभिन्न स्तरोंपर स्थित विविध संस्कृतियों तथा समान अवख्ामें वते- 
मान मिन्न संस्कृतियोंके बीच आदान-प्रदान संघर्ष अथवा मिलनकी प्रवृत्तियोंका 
होना सम्भव है। इतिहासका निष्कर्ष है कि एक दूसरेंके सम्पऊमें आनेपर मिन्न 
संस्कृतियाँ जूमती हैं, आदान-प्रदान करती हैं और कभी कभी एक दूसरेमं विलीन 
भी होती हैं । सुदूर अतीतर्म यूनानियोंसे स्थापित सम्पर्कके कारण भारतीयोंने 
उनसे ज्योतिष तथा मूर्तिकलाका स्वीकार किया। मध्ययुगमें अरबिस्तानके निवासि- 
योने भारतले बीजगणित तथा चिकित्सा-शास्त्र पाया। मध्ययुगके योरोपने रोमके 
कानूनको अहण करनेमें अपना गौरव समझा। जब एक संस्कृतिमँ पले हुए 
मानव किसी भिन्न संस्क्रतिवाले समाजमेँ पहुँचते हैं तब वे भले ही किसी वंशके हों- 
डस संस्कृतिकी घारामें सराबोर होते ही हैं। भारतीय मुसलमान इस बातकी 
सत्यताके साह्ञी हैं । 

प्त्येक संस्कृतिका विकास एक विशिष्ट भौगोलिक तथा वांशिक वातावरणमें 
होता है। अतएव संस्कृतियोंके स्वर्पोमें मिन्नता दिखाई देती है। ययथार्थमें 
संस्क्ृतियोंके विभिन्न ख््पोंके निर्माणका मूल कारण है उनको अपनानेवाले विभिन्न 
मानव-बंशोंकी विशिष्ट बीजशक्ति । अतएव इतिहासके कुछ मर्मश्ोंका यह दावा 
है कि एक संस्क्रतिके सुख रहस्य या सारकों दूसरी संस्कृतिमें विद्यमान मानव- 
समूह पूर्ण रूपसे कभी नहीं अपना सकता। उनका कथन है कि हरेक संस्कृतिकी 
जीवनशक्तिका यथार्थ प्रमाण है उसको अपनानेवाला मानव-बंश | अन्य मानव- 
बंश अपनेसे ४थक्‌ वंशकी संस्कृतिका अनुकरण केवल ऊपरी तौरसे ही कर पाता 
है। अन्य संस्कृतियोंके आदर्श, भावनाओं, प्रेरणाओं तथा संखाओंका खीकार 
करते करते उनमें अपनी बीजभूत प्रकृतिके अनुसार वह परिवर्तन कर ही देता 
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है। बिना परिवर्तन किए. उनका खौकार वह कर नहीं पाता । वंशवादके 
समर्थकोंकी दूसरी दलील यह है कि सब मानववंशोंकी प्रकृति तथा सामथ्वमे 
समानता नहीं होती; जन्मे ही उनमें कुछ तासतम्य, कुछ ऊँच-नीचका भाव 
विद्यमान रहता है। कोई वंश दासताके लिए ही जन्म लेते हैं तो अन्य कोई 
ख्मावसे ही प्रशुता एवं सामर्थ्यंसे संयुक्त रहते हैं । 

बंशवादके आधारपर की गई संस्क्ृतिकी उक्त समीक्षाको निर्दोष नहीं माना 
जा सकता | यह देखा गया है कि संसारकी प्राचीन, मध्ययुगीन तथा आधुनिक 
संस्कृतियोंको अपनानेवाले विशाल तथा प्रख्यात मानब-समूहोंमे अपनी अपनी 
संस्कृतियेंके अंशोंका आदान-प्रदान सहज भावसे होता आया है। बगदाद शहरमें 
अपने साम्राज्यकी ख्ापनाके उपरान्त अरबेंने यूनानियोंकी सांस्कृतिक प्रेरणाको 
केवल आत्मसात्‌ ही नहीं किया; अपित उसमें ब्रृद्धि भी की। सिर्फ गत दोसौ 
वर्षोके इतिहासमें आधुनिक वैज्ञानिक संस्कृतिका प्रचार एवं प्रसार समूचे संसारमें 
हुआ है। यह संस्कृति मूलतः पाश्ात्य है; फिर भी भारत, चीन तथा जपानके 
विद्यापीठोने पाश्रात्य विद्याओं एवं कलाओंकी पूर्ति तथा विकासमें अपनी सामर्थ्यका 
समान ही परिचय दिया है। लेकिन योरोपीय, चीनी, भारतीय तथा जापानी 
लोगोंकी वांशिक एकताको सिद्ध करनेके लिए कोई भी प्रमाण नहीं है । दूसरी 
बात यह्द है कि विद्यमान कुछ बर्भर जातियोंको यदि हम छोड़ दें तो वर्तमान 
मानव-समूहोंमें ऐसा एक भी मानव-समूह .अथवा राष्ट्र दिखाई नहीं देता जिसमें 
परायी संस्क्ृतिका ठोस अनुकरण करनेकी क्षमता कम हो | वर्तमान पाश्चात्य 
संस्कृति भी सहखों वर्षोके विविध मानव-वंशोंपर आधारित विभिन्न संस्कृतियोंका 
ही परिणत रूप है। यहूदी, यूनानी तथा रोमन संस्क्ृतियोंकी विशेषताएँ इस 
संस्कृतिकी पैतृक सम्पत्ति बनी हैं । वरतमान समयमें यह संसारके सभी मानव- 
बंशोंकी संस्कृतियोंके उपयोगी अंशॉका संग्रह करनेमें दत्तित्त है| नीगो लोगोंसे 
और रेड इण्डियन ( मूलतः अमरीका-निवासी ) लोगोंसे पाआ्योंने रृत्य-कलाके कई 
प्रकारोंका स्वीकार किया है । मिद्दीके बरतनोंकी सहयायतासे की गई चीनके निवासि- 
योंकी सजावट पाश्चात्योंके आकर्षणका विषय बनी है। इसी तरह यह निश्चय 
ही कहा जा सकता है कि वर्तमान भारतका इतिहास भी यथार्थमें विविध संस्कृति- 
योंके संघर्षों एवं संग्रहोंका इतिहास है। 

संस्कृतिमें परिवर्तन दो तरहसे सम्पन्न होता है । एकमें समाजकी अन्तःशक्ति- 
योंका खाभाविक रूपले विकास होता है और दूसरेमें उन परिवर्तनोंका अन्तर्भाव 
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होता है जो विभिन्न संस्क्ृतियेंके पारस्परिक सम्पर्कसे उत्पन्न प्रतिक्रियाओंसे निर्मित 
हैं । इन दोनों परिवतनोंके आधारपर होनेवाले विकासके मूलमें एक ही तत्व है। 
मानव ओर परिस्थितिके बीच संघर्ष निरन्तर चलता रहता है | मानव अपनी 
जीवनपद्धतिमें तबतक परिवर्तन करना पसन्द नहीं करता जबतक उसकी परि- 
खितिमें कोई खास हेर-फेर न हो। लेकिन परिस्थितिमें अगर कोई महत्वपूर्ण 
परिवतन होता है तो परिवर्तित परिस्थितियोंपर विजय पानेमें यत्नशील होकर 
बह अपनी जीवन-पद्धतिको बदल देता है। नवीन जीवन-पद्धतिकी सहायतासे प्रास॑ 
परिस्थितिपर विजय पानेमें जब वह सफल होता है तत्र उपयुक्त नवीन जीवन- 
पद्धति संस्कृतिके विकासमें अपना स्थान ग्रहण करती है। 

संस्कृतिका विकास वास्तवमें उसमें सम्मिलित संस्थाओं, आदर्शों एवं पद्धति- 
यॉका विकास है । संस्कृतिकी प्रत्येक पद्धतिकी आकतिमें कोई ऊँच-नीचका भाव या 
तारतम्य रहता है। अर्थ-व्यवस्थामें विकालकी विभिन्न ऊँच-नीचकी परम्पराकी 
सीढ़ियोंका स्पष्ट रूपसे दिग्दर्शन किया जा सकता है | जिस तरह डार्विनने जीव- 
सष्टिके ऊँच-नीच भावकी परिचायक विकास-श्रेशियोंका प्रतिपादन किया है उसी 
तरह अर्थशास््रके कुछ पण्डितोंने, खासकर कार्ल मार्क्सने मानव-जातिकी आर्थिक 
पद्धतियोंके ऊँच-नीच भावकी ओर संकेत करनेवाली विकास-शरेणियोंका निरूपण 
किया है। उत्पादनके साधनोंके सामथ्यैका सिलसिलेवांर अध्ययन विभिन्न आर्थिक 
अणियोंके विकास-क्रमको निश्चित करनेमें अर्थशास््रजञोंको बड़ा सहायक सिद्ध हुआ। 
विविध प्रकारोंके उत्पादनकी शक्ति तारतम्यको निश्चित करने साथ देती है। 
डत्पादनके साधनेंके स्वरूपमें परिवर्तन होते ही आर्थिक पद्धति परिवर्तित हो 
डठती है। 

सामान्य रूपसे आर्थिक विकासकी प्रायः चार अवस्थाओंकी ओर निर्देश किया 
जा सकता है। प्राराम्मिक अवस्था वह है जिसमें समाजके सभी प्रौढ अवखाको 
प्राप्त व्यक्तियोंके परिभमसे उत्पन्न और जीनेके लिए सुद्दिकिलसे पर्यात समान विभा- 
जनकी आर्थिक व्यवस्थाका समावेश होता है। इसमें संचय या शेष सम्पत्ति बहुत 
कम रहती है। दूसरी अवस्था्े व्यक्तितत अधिकारकी सम्पात्तिका बोध होता 
है। यह गुलामों तथा जञानवरोंकी सहायतासे उत्पन्न होकर समाजमें विषम रूपसे 
विभाजित होती है । इस व्यवस्थाकों अपनानिवाले समाजमें दो तरहके सामाजिक 
बर्ग स्थापित होते हैं - एक गुलामोंका और दूसरा खतन्त्र व्यक्तियोंका। तीसरी 
अबखासे उस व्यवस्थाकी ओर संकेत किया जाता है जिसमें दासताकी संस्था नष्ट हुईं 
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हो | इस अवस्थामें समाजकी स्थिति जमीनसे बढ़े पैमानेपर होनेवाले उत्पादनपर 
निर्भर रहती है। इस अवस्थामें जमीनके ख्वामित्वले वश्चित अ्रमिकोंका वे झृषिके 
ब्यवसायमें सम्मिलित होनेपर विवश रहता है। इस अवखाके बादकी चौथी अवस्था 
बह है जिसमें यान्लिक कारखानोंके उत्पादनको प्रधानता प्रात होती है। विशानकी 
सहायतासे मानव प्रकृतिपर अपना अधिकार अज्लित करता है। उक्त चौथी अब- 
खाके बादकी और एक उच्चतम आर्थिक व्यवखाका प्रतिपादन कार्ल मार्क्सने 
किया । इसमें सम्पत्तिके व्यक्तिगत अधिकारपर आधारित आर्थिक व्यवस्था बिना- 
शके गहरमें विलीन होती है और उत्यादनके सभी साधनोंपर समूचे समाजका 
अधिकार स्थापित होता है। इसमें सामाजिक समताके साथ साथ वह समृद्धि प्रा 
होती है जिसका उपभोग समाजके सभी व्यक्ति कर सकते हैं। सामान्य रूपसे 
विचार करनेपर उक्त पाँचों अवस्थाएँ सुसंगत मालूम होती हैं; परन्तु यह तो नहीं 
कहा जा सकता कि अतीत एवं वर्तमान समयके सभी प्रकारोंकी आर्थिक व्यवखथा- 
ओंका उपयुक्त पाँच अवस्थाओं में सुयोग्य समावेश हो ही जाय । 

विवाह-संस्था, धर्म, राज्य, विद्याएँ, कलाएँ, आदिमें भी विकासके क्रमको 
सूचित करनेवाले स्वना-क्रमका निर्देश करना सम्भव है। गुणोंके तारतम्यके 
आधारपर बहुपत्नीकत्ब, एकपत्नीक और समान अधिकारोंसे युक्त दम्पतियोंका 
विवाहसंबंध ये तीन अवस्थाएँ दिखाई देती हैं । एक अर्थमें स्वयंवर-पद्धतिको- 
ब्राल विवाहकी तुलनामें उच्चतर अवस्था कह्दा जा सकता है । धमम-संस्थामें भी 
हीनतथा उच्च स्वसूपोंकी ओर संकेत करनेवाली विभिन्न अवश्थाओंकों पाना 
सुतराम्‌ सम्भव है। (१) दीन या निकृष्ट कोटिकी धर्म-संस्था वह्द है जिसमें जादू , 
इन्द्रजाल, क्मकाण्ड, मानवेतर प्राणियों, वनस्पतियों अथवा जड़ वस्तुओंकी पूजा 
आदिको प्रधानता दी जाती है। (२) एकेश्वर्वादपर आधारित भक्तिको प्रघानता 
देनेवाली धर्मसंस्था निःसन्देह इससे उच्च कोटिकी धर्म-संस्था है। घर्मके विशिष्ट 
उपदेशको, पवित्र ग्न्थों तथा ध्म-संस्थापकोंको ही नितान्‍्त, अटल अ्रद्धाके साथ 
प्रमाण मानना यही इस दूसरी अवस्थाकी धर्म-संस्थाका महत्त्वपूर्ण अज्ञ है। इससे 
समूची मानव-जातिके विषय बन्युत्व-प्रेमकी मन्नलमय भावनाके निर्माण एवं 
असारमें बाधाएँ उपस्थित होती हैं| (३) तीसरी और आन्तिम अवस्थामें उस 
परम-धर्मकी स्थापना होती है जिससे शब्दप्रामाण्य तथा परम्परामें निहित अद्धाकी 
सीमाओंको लँधनेवाली मनकी अनुकूल भूमिका निर्मित होती है और धर्मके 
विभिन्न सम्प्रदायों तथा भेदकी अनेकों संकीर्ण भावनाओंका विलय होता है | यह 
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वही धर्म है जिसके सहारे समूची मानव-जातिके लिए. आत्मीयताकी भावनाका 
डद॒य द्वोता है और सीमित श्रद्धाकी अपेक्षा यथार्थमें व्यापक सत्यके अनुसंघानको 
प्रधानता प्राप्त होती है। यही घर्म-संस्थाकी उच्चतम अवस्था है । 

विद्याओं और कलाओंके छ्षेत्रमं भी विकासक्रमको इसी तरह निश्चित किया 
जाता है। जिस अवस्थामें शान तथा कला केवल अनुभूतिके भण्डारके रूपमें ही 
विद्यमान रहती है, उसे विद्या और कलाकी श्राथमिक अवस्था कहते हैं। विषयोंकी 
परम्परासे संचित अनुभवसंग्रह जब सामान्य नियमोंसे निर्धारित होता है और 
डसकी अभिव्यक्ति विचारोंकी दृषटिसे सुसंबद्ध हो उठती है तभी वह शास्त्र कहलाती 
है। यही विद्याओंके विकासकी दूसरी अवस्था है| तीसरी और परिणत अवस्था 
बह है जिसमें सब प्रकारकी अनुभूतियों तथा विचारोंके क्षेत्रको स्पर्श करनेवाली, 
बिशुद्ध तथा अव्यक्त कब्पनाओंके परिचायक विशानकी स्थापना होती है। इसमें 
गणित, तर्कशास्र तथा दर्शनका समाबेश होता है | इसके उपरान्त जब गणित 
और तर्कशास््रकी सहायतासे प्रयोगावस्थामे पहुँचकर विद्याँ और कलाएँ. निल्तर 
विकास एवं उत्कर्षके पथपर अग्रसर होतीं हैं तब्र उनके विकासकी चौथी और 
परम एज उन्नत अवस्थाके दर्शन होते हैं। 
ऐतिहासिक प्रगतिके नियमोंकी चर्चा 


उक्त उदाहरणोंद्वारा संस्कृतिके विभिन्न अंगोंके विकास-क्रमकी अवस्थाओंका 
निर्देश किया गया। परन्‍्दु यह कोई नियम नहीं कि हरेक संस्कृतिमें सम्मिलित 
संस्थाओं एवं प्रवृत्तियोंका विकास ही हो । ऐसे अनेकों उदाहरण हैं जिनमें विकास 
अवरुद्ध हुआ हो, प्रगति कुण्ठित हुईं हो । कई संस्क्रतियोँ। ऐसी हैं. जिनकी आज 
इस्ती तक नहीं मिलती ।-इतिहास भी इस बातका सा्ची है कि “ यूनानो, मिसरो, 
रूमों सब मिट गये जहाँसे ”। मिसर, वाबीलोन आदिकी संस्कृतियाँ मौतके 
गालमैं समा गई। हिंदुस्तान, चीन और मध्यपूर्वके मुसलमान राष्ट्रोमें अबतक 
अनेक सदियोंतक प्रगति रुकी रही । प्राप्त परिस्थितिपर बिजय पानेसे जब असफलता 
मिलती है तब्र या तो विकास रुक जाता है, या ठंस्कृति विनाशके गर्तमें गिरनेपर 
उतारू होती है। वास्तवमें जो संस्कृति अपनेमें और परिस्थितिम उचित परिवर्तन 
करके विजय पानेकी शक्ति रखती है उसीको सच्चे अर्थोर्मे बिकासके योग्य कहा 
जा सकता है। इस विकास-कऋरममें यह भी कोई लिखित नियम नहीं कि परम्परासे 
प्राप्त सांस्कृतिक मूल्योंका पूर्ण रूपसे विनाश हो | क्योंकि इन मूल्योंका तौल-माप 
करके उनमें जो स्थायी एवं मंगल हों उनको सर्वथा सुरक्षित रुखनेकी अमिलाषा 
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भी मानवके इृदयमें सदासे विराजमान है । सच पूछिए तो किसी भी देशकी संस्कृति 
ऐसे शाश्वत तथा सार्वजनीन मूल्योंके बलपर ही प्रगत बननेका दावा कर सकती है। 
किसी भी संस्कृतिके मूलमें जो शक्ति विद्यमान रहती है व्दी विश्वकी संस्कृतिका 
मूल सोत है। सच बात तो यह है कि विश्व-संस्कृतिका बीज ही किसी देशकी या 
राष्ट्रकी संस्कृतिके रूपमें प्रस्कुटित होता है। ऋतुओंके परिबरतनके अनुसार, जीवनके 
ऋममें भी परिवर्तन होता है । गर्माके दिनोंमें ऊनी कपड़ोंकी जरूरत नहीं होती, 
जाड़ेमें छुतेका उपयोग अनावदयक हो जाता है । ग्रीष्ममें जहाँ मनुष्यकी प्रवृत्ति 
बर्फ तथा शीतल पेयोंकी ओर होती है वहाँ शिशिरमें उष्ण पेयोंकी ओर | विभिन्न 
देश-कालों में तथा विविध परिस्थतियोंमें रहनेवाले मानव अपनी अपनी स्थितिके 
अनुकूल जीवन-ऋमका निर्माण तथा निर्वाह करते हैं; परन्तु अन्यान्य अवस्थाओं में 
उत्पन्न जीवनके क्रमको निर्माण करनेवाली शक्ति या प्रेरणा सामान्य रूपसे एक 
ही रहती है; सिर्फ देशकालके अनुसार इसके आविष्कार मिन्न मिन्न होते हैं। 
होमरका काव्य, एसझिसके नाटक, सुकरातके संवाद, यूनानी कहाकारोंकी बनाई 
हुईं बीनल और अपोल्लोकी मनोहर मूर्तियाँ, यूक्रिडडी भूमिति आदिके महत्त्वको 
संसारकी विविध संस्क्ृतियोंके विभिन्न युगोंमें रहनेवाले मनुष्योंने सहर्ष स्वीकार 
किया है। इतका कारण यह है कि यूनानकी संस्कृति विश्वकी संस्कृतिका ही एक 
विशिष्ट आविष्कार है । नल-दमयन्तीकी प्राचीन कथाकों संसारके साहित्यमें 
सम्मानका स्थान मिला है। भगवान्‌ तथागतके उज्बल चरित्रके सामने आजका 
शिक्षित मानव भी नतमस्तक होता है। इसका भी कारण यही है कि भारतीय 
हे. विश्व॑स्कुतिका ही एक भब्य रूप है । प्रत्येक संस्कृतिके कुछ लक्षणों तथा 
मंशोंकी तहमें केवल संकीर्य एवं सदोष परिस्थितियाँ , रहती हैं। किसी विशेष 
दशामें कुछ संस्थाएँ और आचार अनिवार्य बनते हैं। विकासकी प्राथमिक अवस्था 
जो संस्थाएँ, भावनाएँ तथा आचार-विचार बढ़े ही उपयोगी सिद्ध हुए हों, वे ही 
बादमें संकीर्ण बन्धन बन जाते हैं, अवनतिकी ओर ले जानेवाली शक्तिके समर्थ 
साधन बनते हैं। अतएव किसी भी संस्कृतिके उच्च कोटिके शाश्वत मूल्योंके 
आविष्कारों तथा विशिष्ट परिस्थितियोंसे उतन्न संकीर्ण अंशोंकी गवेषणा करनेमैं 
तलस्पर्शिनी बुद्धिका उपयोग करना नितान्त आवश्यक है | 
किती भी संस्कृतिकी प्रगतिके कालमें विद्यमान बस्तुओंका मूल्य सीमित होता 
है। वास्तव सब्र मूल्य आपेक्षिक ही हैं; अपने अपने युगपर निर्भर हैं। युगके 
परिवतैनसे मूल्योंमें परिवर्तन होता है । इस सिद्धान्तकों मानकर चलनेवाले सर्वकप 
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अगतिवादके प्रधान प्रवर्तक हैं काल॑ माक्स । आपने प्रगतिमें अर्थ या द्रब्यपर 
आधारित कार्य-कारणको परम्पराका प्रतिपादन किया है ! किसी भी समाजकी 
उत्पादन-पद्धतिकी अवनति या उन्नतिके अनुपातपर उसकी ऐतिहासिक प्रगतिकी 
अवस्थाओंका अनुमान करना संभव है। उत्पादन-पद्धति ही प्रगतिकी नींव है, 
समाजका अधिष्ठान है। इससे सामाजिक संबंधोंका निर्माण होता है, समाजके 
बर्गमेदोंका खरूप निश्चित होता है। उस्रादक साधनोंपर जिस वर्गका अधिकार है 
उसके आदशौंकी अमिट छाप संस्कृतिपर अक्लित होती है । उत्पादन-पद्धति और 
उससे उत्पन्न सामानिक संबंध ही मानसिक संस्कृतिकी आधारशिला है। खामाविक 
है कि इनके बदलनेसे मानसिक संस्कृति भी बदले । सारांश मास मतमें आर्थिक 
पद्धति ही संस्कृतिका प्राण है, संस्कृतिके विविध अंगोंका विकास इस प्रगतिकी 
आलुपज्निक परिणति मात्र है। 


माक्सका कहना है, “ आर्थिक युग ही सामाजिक युग है | युगके परिवर्तनसे 
मूल्योंमें परिवर्तन उत्नन्न होना अनिवाये है। उच्च कोटिके आर्थिक युगके मानसिक 
मूल्य भी उन्नत हैं; परन्ठु इनकी उन्नति आपेक्षिक है । तातयर्य ये मूल्य शाश्वत नहीं 
हुआ करते | ” ऊपरी इृष्टिसे देखनेपर यह दृष्टिकोण सुसज्ञत मालूम होता है, 
परन्तु न इतिहास इसकी सत्यताका साक्षी है, न तात्विक या शास्त्रीय विश्लेषण 
इसके पक्तुमें अपना मत दे सकता हे। प्राचीन यूनानी संस्कृतिकी आर्थिक व्यवस्था 
और उत्पादनपद्धति मध्ययुगके योरोपकी और मुगल साम्राज्यकी अर्थव्यवस्था और 
उत्पादन-पद्धतिकी ठुलनामें निःसन्पेह पिछड़ी हुई थी; परन्द मूर्तिकला, काब्य तथा 
दर्शनके क्षेत्रमँ मध्ययुगके योरोपकी और मुगल साम्राज्यकी अपेक्षा प्राचीन यूनान 
ही अधिक सम्पन्न था । हिन्दुस्तानकी गुप्ालीन अर्थरचना उसके पूर्ववर्ती कालकी 
तुलनामें उन्नत थी; परत पूर्ववर्ती महाभारत रामायण जैसी अनूठी तथा प्रबल 
प्रतिभाके दर्शन शुप्तकालमें दुलभ हैं । कानूनमें रोमके निवासी प्राचीन भारतकी 
अपेक्षा बहुत ही आगे बढ़े हुए ये; परन्तु प्राचीन भारतके बौद्ध-चर्म जैसे घ्म 
और षड्दशनों जैसे दक्षनोंकी सृष्टि रोममें नहीं हो पाई । आजके मानवकी 
संस्कृति आर्थिक उत्पादनमें अनुपम उत्कर्षपर पहुँची हुई अवश्य है; किच्च॒ मानना 
होगा कि नीतिसे सम्बन्धित उत्तरदायित्वके शानका जहाँतक प्रश्न है, वहातक 
बुद्धकालीन भारतवर्षके मानवमें और आजके वैज्ञानिक युगके मानव कोई विशेष 
परिण॒ति नहीं दिखाई देती । अतणएव झर्थपर आधारित सर्वाज्जलीण प्रगतिकी 
कल्पना सच्ची समालोचनाकी कसौटीपर खरी नहीं उतस्ती। यह कोई नियम नहीं 
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कि संस्कृतिके कुछ अन्ञोंकी प्रगति उसके शेष अज्ञोंको भी विकासकी ओर अग्रसर 
करे | हों, इतना अवश्य है कि आर्थिक सामर्थ्य या सम्पन्नताके सिवा समाज और 
संस्कृतिमें स्वास्थ्यकी कल्पना नहीं की जा सकती। दो पुरुषार्थोको--धर्म और 
कामको-अर्य॑मूल माननेमें अर्थशात्रके रवयिता कैटिल्यने ओचित्यका ही पालन 
किया है। आर्थिक क्रान्तिके बलपर समाजमें ऋ्न्‍्ति होती है यह कहना वास्तवर्म 
बड़ा ही तथ्यपूर्ण है। परन्दु यह भी सोचना चाहिए कि क्रान्तिन उच्च कोटिके, 
पूरवार्थित मूस्योमे कौन-सा परिवर्तन उपस्थित किया; कौन-से नये महत्तम मूल्योंका 
आविष्कार किया । परम्परासे प्राप्त उच्चतम मूल्योंकी सुरक्ञेसे तथा नये महत्तम 
मूल्योंके निर्माणसे संस्कृति प्रगतिके भव्य मार्गपर अग्रसर होती है। 
व्यक्ति और संस्कृति 

संस्कृतिका निर्माण करनेवाले व्यक्तियोंका जीवन ही उस संस्कृतिका दर्पण है। 
मानवताका विकास ही यथार्थमें संस्कृति है। व्यक्तिब्न और मानवता दोनों शब्द 
बस्तुतः पर्यायवाची हैं । व्यक्तित्वका विकास ही सांस्कृतिक मूल्योंकी अन्तिम परि- 
श॒ति है। रामायण तथा महाभारतमें वर्णित राम और पाण्डबॉंका जीवन ही 
प्राचीन भारतीय संस्कृतिके साम्यैका ज्वलन्त प्रमाण है। व्यक्तिबका विकास ही 
अगतिका मानदण्ड है। पुरुषार्थकी साधनामें जो खतन्त्रता समाजके व्यक्तियोंको 
प्रास है उसीपर समाजकी प्रगति निर्भर है। ब्यापकता या विशालता विकासकी मूल 
शक्ति है । व्यापकताके बलपर मानवोंका सहयोग वर्धमान रहता है | इस प्रकारसे 
सहयोगके अमावमें व्यक्तिल गुणवात्‌ और सम्पन्न नहीं बन पाता । पूर्ववर्ती पीढ़ि- 
योंके सांस्कृतिक बलको प्राप्त करनेते ही भविष्यकी पीढ़ियोँ यौरववान्‌ बनती हैं। 
पासणिनिका व्याकरण और भास्कराचार्यका गणित असलमें वे शक्तियाँ हैं जिन्होंने 
बादमें आनेवाली पीढ़ियोंको शुद्ध भाषा एवं विद्युद्व विचार करनेमें समय बनाया 
है । समाजके अतीत और वतैमानमें उत्पन्न व्यक्तियोंका सहयोग ही व्यक्तिके 
व्यक्तित्वको विशाल बनानेमें सहायक होता है । समाजकी संपत्तिका उत्पादन 
अमके विभाजनके बलपर संपन्न होता है, जिससे हरेक व्यक्ति बहुतोंके--अनेक 
व्यक्तियोंके-अमके फ़लका भागी बनता है।सच बात तो यह है कि प्रत्येक 
व्यक्तिको महिमामय जीवन-पद्धति प्रदान करना ही संस्कृतिका लक्ष्य है। संस्कृ- 
तिको साब॑जनीन, अतएव व्यापक बनानेमैं ही नीतिके शाश्वत मूल्योंका यथार्थ 
परिचय है| नीति तथा न्यायके द्चेत्रमें सत्र मानव समान हैं क्योंकि सहयोग और 
सैहार्दकी मंगल भावनाओं प्रेरित होकर मानवकी अगाध शक्ति उसके जीवनको 
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सफूल, एवं कल्याणकारी बनाती है। इसीलिए संस्कृतिके उत्कृष्ट स्वरूपको मानव- 
धमकी संज्ञा दी जाती है। 

वैदिक संस्कृतिके विकासके अध्ययनमें जो सांस्कृतिक तथ्य उपयोगी एवं 
आवश्यक हैं उनकी उपयुक्त विवेचना केवल प्रस्तावनाके तौरपर की गई है । इसमें 
परिलक्षित सिद्धान्तोंकी स्थापना अनेकों सदियोंके सांस्कृतिक अध्ययनका परिणाम 
है। इन सिद्धान्तोंके अवधानमैं आयोजित भारतीय संस्कृतिका अनुशीलन विश्व- 
संस्कृतिकी जटिल समस्याओंको सुलभानेमें निस्सन्देह सहायक होता है। भारतीय 
संस्कृतिका भविष्य विश्व-संस्कृतिके भविष्यसे सुतराम्‌ सम्बन्धित है।अतएव विश्व- 
संस्कृतिके सम्बन्ध माने हुए तथ्योंके प्रकाशमं भारतीय संस्कृतिका मनन तथा 
अध्ययन करना अतीव लाभदायी सिद्ध होगा। 
वैदिक संस्कृति और विद्यमान हिन्दू संस्कृतिका ऐतिहासिक सम्बन 


भारतीय संस्कृति प्रधान रूपसे हिन्दू संस्कृति है। मारतमें स्थित मुसलमान, 
इंसाई, पारसी आदि समूहोंका समावेश इसीमे ( हिन्दू संस्कृतिम ) होता है। 
भारतवर्षपर लिखे हुए अपने निव्नन्पमे कार्ल मार्क्सने इसी विधानका समर्थन 
किया है । हिन्दू संस्कृति वास्तवमें वैदिक संस्कृतिका ही विकसित रूप है। वैदिक 
संस्कृतिके परिणत आदश्शोति अनुप्राशित होकर ही हिन्दू संस्कृतिका निर्माण हुआ 
है। वेदोंके अधिकारसे वड्चित और नैवर्णिकों द्वारा बहिष्कृत हिन्दू जातियाँ भी 
आजतक वैदिक संस्कृतिका ही पालन कर रही हैं। क्योंकि उनके आदश इसी 
संस्कृतिकी प्रेस्णासे प्रभावित हैं। शिव और विष्णु, राम और कृष्णका देवत्व 
बेदोंकी महिमासे मण्डित है। सब हिन्दुओंका जीवनसम्बन्धी दृष्टिकोण वेदान्तके 
अध्यात्मबादसे प्रभावित तथा प्रश्फुटित है। 

जैन तथा बौद्ध धर्म भी बैदिक संस्कृतिकी ही शाख्वाएँ हैं। यद्यपि सामान्य मदुष्य 
इन्हें वैदिक नहीं मानता । सामान्य मनुष्यकी इस अ्रान्त धारणाका कारण है मूलतः 
इन शाखाओंके वेद-विरोधकी कल्पना | सच तो यह है कि जैनों और बौद्धोंकी 
तीनों अन्तिम कल्पनाएँ--कर्म-विपाक, संसारका बन्धन और मोक्ष या मुक्ति-- 
अन्ततोगत्वा वैदिक ही हैं । 

हिन्दू संस्कृतिको वैदिक संस्कृतिका विकास तथा बिस्तार माननेमें बीती हुई 
सदीके उन आधुनिक विद्वानोंको आपत्ति है जिन्होंने भारतीय संस्कृति और हिन्दू 
धर्मका अध्ययन किया है । वे इस निर्णयपर पहुँचे हैं कि विद्यमान हिन्दू संस्कृति 
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असलमें वैदिक तथा अवैदिक, आर्य और अनार्य लोगोंकी विविध संस्कृततियोंका 
सम्मिश्र ख़रूप है । इन मनीषियोंके मतमें मूर्तिपूजा करनेवालॉकी पैराणिक 
संस्कृति अवैदिक एवं अनार समूहों द्वारा निर्मित संस्कृतियोंकी उत्तराधिकारिशी है 
और जैन तथा बौद्ध धर्म वैदेक धर्मके प्रतिहंद्वी है; बैदिकोंको परास्त करनेवाले 
प्रबल विद्रोही हैं । इनके कथनानुसार विद्यमान प संस्कृति भिन्न मिन्न विचा- 
रोकी चार धाराओंके मेलसे बनी है। पहली धारा है वेदोंके पूर्ववर्ती अनायोकी 
मूल संस्कृतिकी; दूसरी बेदोंके पूर्ववर्ती कालके भारतीय अनायौपर विजय पानेवाले 
आयेद्वारा स्थापित वैदिक संस्कृतिकी; तीसरी बेदोंके विरुद्ध विद्रोह करनेवाले जैनों 
तथा बौद्धोके द्वारा निर्मित संस्कृतकी और चौथी बेदपूर्व संस्कृतिके आविष्कारके 
रूपमें अवस्थित मूर्तिपूजक पौराणिक धमकी । 

हम इतना ही सिद्ध करना चाहते हैं कि बेदपूर्व संस्कृतिके खरूपकों भली 
मौति समभनेके लिए आवश्यक साधनसामग्री और प्रमाण आज उपलब्ध नहीं हैं 
और ऐसी दशामें इतिहासकी इश्टिसे ज्ञात वेद-राशिको ही वर्तमान हिन्दूसंस्कृतिका 
मूलखोत मानना अनिवार्य है। बैदिक संस्कृतिके विकास-क्रममें वेदपूर्व अवैदिकोंकी 
संस्कृति सम्मिलित हुई और इससे तथा वैदिक यश्ञ-संस्थाकी सहायतासे इतिहास 
और पुराणोंकी रंस्कृतिका जन्म हुआ । जैन तथा बौद्ध धर्म भी वेदान्तकी याने 
उपनिषदोंकी विचारधाराओंके विकसित रूप हैं।अतएव वैदिक संस्कृति हिन्दू 
संस्कृतिकी वह प्रभावी केन्र शक्ति है जिसने अन्य घाराओंको आत्मसात्‌ किया है। 
भेदों तथा विरोधोंके वैचित्यकी अपेच्शा संगठन तथा समन्वय करनेवाली वैदिक 
संस्कृतिको ही मूल खोत मानना उचित होगा; क्योंकि हिन्वू-संस्कृतिके आदशवादका 
और उसके महत्तम मूल्योंका आविर्भाव इसी संस्कृतिसे हुआ है।इस बातको 
अमाणोंके आधारपर सिद्ध करना हमारा लक्ष्य है। 

विद्यमान हिन्दू संस्कृति वेदोंकी मूल संस्कृतिका अन्तिम परिणाम है।इस 
ठिद्धान्तकी स्थापनाके लिए प्रधानतया पाँच विभागोंका विचार करना आवश्यक 
है। प्रथम विभाग वैदिक संस्कुतिकी परिणत अवस्थाका निर्देश करता है। इसमें 
डपनिषद, छः वेदाज्न, साइूख्यादि दर्शन और वैदिक अर्थशास्त्र जैसी पारिमाषिक 
विद्याओंका समावेश होता है | दूसरा विभाग उन भारतीय विचारोंसे बना है जो 
स्माते धर्मशात्र और समाज-रचनासे तथा सामानिक संस्थाओंते सम्बद्ध हैं | तीसरे 
बिभागमें महाभारत तथा पुराणोंद्व|रा द्शित धर्मसंस्था और तज्जन्य ललितकला- 
ओोंका अन्तर्भाव होता है। चौथे विभाग बौद्ध तथा जैन धम्मोकी उल्त्ति और 
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प्रसारका विचार है।यह अंश भारतीय संस्कृतिकी विकासशीलताका, उसकी 
व्यापकताका परिचायक है। इसलिए वह अपना विशेष खान रखता है। पॉचवें 
और अन्तिम विभागमें पाश्वात्य संस्कृतिके सम्पर्कसे उसनन्न सामाजिक और धार्मिक 
आन्दोलन समाविष्ट हैं। वर्तमान सांस्कृतिक जीवनकी दिशाको समभनेके लिए यह 
विभाग बड़ा ही उपयोगी है। वैदिक संस्कृति उक्त पाँचों विभागोंका अधिष्ठान, 
मूलखोत एवं आधार शिला है। 

बेदोंकी रचना, खल और काल 


उपर्युक्त विभागोंका क्रमशः अध्ययन करनेके पहले उपनिषदोके 
पूर्ववर्ती वैदिक साहित्वमें स्पष्ठतया व्यक्त वैदिक संस्कृतिके खरूपकी ओर दृष्टिपात 
करना आवश्यक है। आधुनिक पाश्चात्य पण्डितोंने याने जर्मन, ्रास्सीसी और 
अंग्रेज विद्वानोंने ऋग्वेद तथा अन्य वेदोंका बड़ा ही मार्मिक और मूलगामी अध्य- 
यन किया है। यद्यपि विवादोंके कई विषय अबतक बाकी हैं; फिर भी ऐसा 
बहुत-सा संशोधन हुआ है जो विवादके परे माना जा सकता है । बैदिक संस्कृतिके 
अध्ययनके लिए संसारका अत्यन्त प्राचीन, वास्तत्रम सब्रसे पुराना बैदिक साहित्य- 
जैसा सुन्दर साधन उपलब्ध है। यह बड़े सौभाग्यकी बात है क्योंकि भाषा अस्लमे 
संस्कृतिका दर्पण है । उसमें मानवकी कृतियोंका सर्वाश्नीण लेखा-जोखा मिलता है । 
मानवकी क्रियाओंका विस्तार एवं वैचित्र्य उसकी भाषामें पूर्ण रूपसे प्रतिफलित 
होता है। भाषाके स्वरूपसे संस्कृतिका नाप-तौल करना संभव है। ऋग्वेद बैदिकोंका 
धार्मिक साहित्य है। उसकी भाषा संस्कुतका सबसे प्राचीन उपलब्ध रूप है। 

वैदिक संस्कृत और परवर्ती संस्कृतके गहरे अध्ययनसे प्राप्त सार तथा उससे 
उत्पन्न प्रमाणोंके कारण पाश्चात्य विद्या्रोंमें चार शाल्रोंका जन्म हुआ। ये चार 
शास्र हैं तुलनात्मक भाषा-विशान, तुलनात्मक पुराण-कथा-शास्त्र, तौलनिक घर्म- 
विचार और तौलनिक साहित्य-चर्चा । तुलनात्मक भाषा-विज्ञानके अध्ययनसे सिद्ध हुआ 
कि फारसी, यूनानी, लैटिन, ट्यूटॉनिक, कैल्टिक और सलाह देशीय भाषाएँ: संस्कृत 
भाषाके कुलकी है। इससे निश्चय होता है कि संस्कृति किसी राष्ट्रविशेष या समाज- 
विशेषसे सीमित नहीं होती । राष्ट्रकी या देशकी भौगोलिक सीमाओंको लॉघकर 
समूचे संसारको ब्शपनेकी उसकी प्रवृत्ति है। 

चारों वेदोमें ऋग्वेद सबसे प्राचीन है। “ ऋक्‌ 'का अर्थ द्ोता है छन्दोवद 
रचना या छोक | ऋग्वेदके सूक्त विविध देवताओंका स्तवन करनेवाले भावमरे 
गीत हैं | इनमें भक्तिमावनाकी प्रधानता दै। माना कि ऋग्वेद अन्य प्रकारके 
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सूक्त भी हैं; परन्तु देवताकी स्व॒ति करनेवाले स्तोन्रोंकी निःसंशय प्रधानता है। 
सामबेद सोमयागम गाये जानेके लिए चुनी हुई ऋग्ंदकी ऋचाओंके विविध 
गानोंका संग्रह है | यजुरवेद गद्यात्मक है। यशमें कद्दे जानेवाले गद्यात्मक मन्त्रको 
यजुसू कहा जाता है। यज़ुबेंदके पद्मात्मक मन्त्र ऋग्वेद या अथर्ववेदसे लिए गये 
हैं। इनमें खतंत्र प्यात्मक मन्त्र बहुत कम हैं। ब्राह्मणोंके कालमें उक्त तीन 
बेदोंको ही “अयी विद्या? की संज्ञा मिली। कुछ व्यक्तियोंका अनुमान है कि 
अथर्ववेदको वेदका पद तथा अन्य बेदोंके समान श्रतिष्ठा बहुत बादमें मिली; 
किन्तु इसके सम्बस्धमें सावधान होकर सोचनेकी आवश्यकता है। अथववेदका 
स्वरूप और उसकी भाषा दोनोंके आधारपर तो यही अनुमान निकलता है कि 
उसकी रचना ऋग्दके बाद दुर्त ही हुई होगी। ऋग्वेदके अनेकों सूक्त इसमें 
भी संगहीत हैं। जादूसे सम्बन्धित मंत्र-तंत्र, राक्रस, पिशाच आदि भयानक शक्तियों 
इस वेदका महत्वपूर्ण विषय बनी हैं। ऋग्वेदके उच्च कोटिके देवताओंको, इस 
बेदमें गौण खान प्राप्त हुआ है। वास्तवमें धर्मके इतिहासकी दृष्टिसे ऋग्वेद और 
अयर्ववेद दोनोंका बढ़ा ही मूल्य है, इसे अस्वीकार कदापि नहीं किया जा सकता .। 


इतिहासकी दृष्टिस ऋग्वेदकी रचना जितनी महत्त्वपूर्ण अतएव विचारके योग्य 
है उतनी अन्य वेदोंकी नहीं । सूकतोंकी प्राचीन संपत्तिको सुरक्षित रखनेंके उद्देश्यसे 
ऋग्वेदकी रचना की गई | परिवरतन तथा विध्वंससे बचनेमें इसके रचयिताने बड़ी 
ही सावधानीका परिचय दिया है। इसमें सम्मिलित एक हजार अठाईस सूक्त दस 
मण्डलोमें विभाजित ककैए. गये हैं। इन मण्डलोमें कुछ छोटे हैं और कुछ बढ़े। 
पहला और अन्तिम दोनों समान रूपसे बड़े हैं। उनकी सूक्त-संख्या भी एक सौ 
इक्यानबे है। दूसरे मण्डलसे लेकर सातवें मण्डलतक का अंश वास्तवमें ऋग्वेदका 
इृदय है। संभव है कि शेष अंश प्रद्धित हों। पहले मण्डलके ५१ से १६१ तकके 
सूक्तोंमें और साररूप उपयुक्त छः मण्डलॉमें समानता है। अतः ऋग्वेदकी 
संहिितामें छुः मण्डलोंके साथ पहले मण्डलके उक्त अंशका समावेश करना उचित 
होगा। आठवें मण्डलमें और पहले . मण्डलके प्रारम्मिक पचास सूक्तोंमें भी समता 
पाई जाती है; संभवतः ये दोनों प्रद्धित हैं। नववों। मण्डल पूर्ण रूपसे खतंत्र है, 
सोमसे सम्बन्धित है | अनुमान है कि यह भी आठ मण्डलोंकी संहितामें बादमें 
जोड़ा गया। कई पण्डितोंका अनुमान है कि सोमक्ो विषय बनानेवाला नौवॉँ 
मण्डल, आठ मण्डलोंमें पहलेंसे ही सम्मिलित सोमसम्बन्धी सूतोंका खतंन्‍्न 
संकलन है। * 
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उपलब्ध आठ मण्डलोमें केवल तीन सूक्त सोमसे सम्बन्धित हैं। नवीन 
सोमसूक्‍तोंकी रचना करके नवबों मण्डल नहीं बनाया गया, इसे तो मानना 
चाहिए क्योंके सोमयागका सम्बन्ध सीघे उस कालतक चला जाता है जब वैदिक 
और इंरानके आये एक ही देशके निवासी थे। इसलिए यह मत तर्कसंमत मादूम 
होता दे कि नौवाँ मण्डल, आठ मण्डलॉमें सम्मिलित सोमतम्बन्धी सूक्‍्तोंका 
संग्रह मात्र है; नवीन सुक्तोंकी रचना नहीं | दसवें मण्डलके रचयिताने पहले 
मण्डलकी सूक्तसंख्याकों ही कायम रखा है जिसले उस रचयिताकी पूर्ववर्ती 
मण्डलोंकी जानकारीका पता लगता है । इस मण्डलका विषय, कथा, भाषा सभी 
परवर्ती कालके परिचायक हैं । 


आरण्यकों तथा उपनिषदोंके पूर्व ऋग्वेदकी संहिता विद्यमान थी । वेदोंके 
निर्माणके समय उनकी संहिताको संग्रहका खरूप प्रा्त न था; वह उन्हें ब्राह्मणोंके 
कालमें मिला । यह तो निस्लन्‍्देद कहा जा सकता है कि सूतकालके पूर्व मन्त्रोंकी, 
संहिताओं तथा ब्राह्मणोंकी रचना हो चुकी थी। सामान्य रूपसे इस कालको 
भगवान्‌ बुद्धके पूर्व याने ईंसाके पूर्व छुठी सदी माना जा सकता है | इतिहासका 
अनुसन्धान करनेवालॉमेंसे आज कोई भी ऋग्बेदकों ईसाके एक हजांर दो सौ वर्ष 
पहलेकी रचना नहीं मानते । ऋग्वेदके सुदूर पूर्व कालके सम्बन्ध भारतीय और 
योरोपीय अन्‍्वेषकोमे प्रायः दो प्रकारके मत पाये जाते हैं। अधिकांश भारतीय 
अन्वेषक ऋग्वेदके प्रारम्भको हो सके उतने सुदूर पूर्वकलमें पहुँचानेके हिमायती हैं। 
ज्योतिषके कुछ उल्केत्रोंके आधारपर प्रा० जेकोबीसाहब मन्‍्त्रोंके रचनाकालको 
इंसाके चार हजार वर्ष पूर्व निश्चित कर जुके हैं| भारतके सुप्रसिद्ध विद्वान्‌ लोक- 
मान्य तिलकने इसी संशोधनपद्धतिका ख्वीकार करके ऋग्वेदकों ईंसाके छः या चार 
हजार वर्ष पूर्वकी रचना मान लिया। खर्गीय पूज्य शंकर बालकुष्ण दीक्षितजीने 
शतपथ ब्राह्मणके उदयके समय पूर्व दिशासे कृत्तिका नछ्चत्रके चलित न होने ( २।१॥ 
२३ ) के उछेखके बलपर ऋग्वेदका काल इंसाके दो हजार पाँच सौ वर्ष पूर्व 
निश्चित किया | उस समय कृत्तिका नक्तृत्रमे संपात-बिन्दु विद्यमान था। इस 
सम्बन्धमं नागपुरके विख्यात ज्योतिविंद्‌ के. ल. दफ्तरीजी इस बातको स्पष्ट कर 
चुके हैं कि बेद-कालमें दूरदर्शी यल्जरोके अभावके कारण ज्योतिषकों चर्मचतुओंके 
बलपर निश्चित किया जाता था। ज्योतिर्गशितके आधारपर प्राचीमें होनेवाले 
कृत्तिका नछ्लके उदयको चमचक्कुओंसे देखना इंसाके एक हजार तीनो बर्ष पूर्व 
संभव था । इसलिए, उतकी रायमें शतपथ आह्मंण॒ुका उक्त उल्लेख इंताके केवल 
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एक हजार तीन सौ वर्ष पूर्वका माना जा सकता है; इसके पहलेका नहीं। भ्रीमान्‌ 
तिलक महोइयका मत प्रधानतया ऋग्वेदके ऊषा-सुकतोंमें वर्शित आकाशकी 
ख्ितिपर आधारित है। साथ साथ लो० तिलक यह भी मानते हैं कि ऋग्वेदकी 
अधिकांश रचना आयौके पंजाबमें आनेके बाद हुई । उनका अनुमान है कि 
ऋग्वेदका श्रीगणेश उत्तर-छ्ुव के पास किसी देशमें हुआ और पंजाबमें जब्र 
स्थलपरिवर्तन हुआ तब उसकी मुख्य रचना हुईं | डॉ० अविनाशचन्द्र दासने तो 
ऋग्वेदके कालको इंसाके पचीस हजार वर्ष पूबंतक खींचा है! पर्तु आजके 
अधिकतर पाश्चात्य और भारतीय मनीषी ऋग्बेदके कालको लो० तिलकद्बारा 
निर्णात कालके बाद ही स्थिर करनेके पततमें हैं । 

बैदिक कालको अधिकाधिक पूर्वक ओर खींचना इतिहासकी कड़ियोंको 
जोड़नेमें बाधक होता है | इतिहासके स्पष्ट तथा निश्चित कालके अवशेषोंको मानकर 
ही ऐतिहासिक अनुमानोंकी खापना करना उचित है। इंसाके पूर्व तीसरी सदीके 
शासक सम्राट अशोकके लेखोंकी और त्रिपिटककी भाषासे ब्राह्मण-परथोंकी भाषा 
बहुत ही मिलती जुलती है । जिससे ब्राह्मणोंके कालको बुद्धके पूर्व चार सौ पाँच सौ 
बर्षोतक ले जाना असम्भव है । वैदिक मन्‍्मरों और जह्मण-अ्र्थोंके कालमें भाषा, 
धर्म-कल्पना, संस्कृति आदिके बिकासकी गति हम कितनी ही क्यों न माने; उनमें 
हजारों वर्षोके व्यवधानकों मानना सुतराम्‌ अतम्भव है। बोलचालकी भाषा सहसों 
वर्षोतक स्थिर कदापि नहीं रह सकती; उसमें अनेकों परिवर्तन अवश्यम्भावी हैं । 
यह निश्धित है कि आह्मण-पन्थोंकी भाषाका ऋग्वेदकी भाषासे बड़ा ही निकटका 
सम्बन्ध है। 

ऋग्वेदके आयोंका स्थलपरिवर्तन और उस वेदके भौगोलिक प्रदेशके विषयमें 
मूलतः भिन्न मत विद्यमान हैं। पंजाब और अन्तवेंद [ याने गंगा और यमुनाके 
आसपासका प्रदेश ] यज्ुबेंद तथा अथर्ववेदकी रचनका देश निश्चित किया जाता 
है। कुरु तथा पांचालोंका देश और यजुबेंदकी यज्ञ-संस्थाका प्रदेश दोनों एक ही हैं 
और वह है दिछीके आसपासका, पश्चिम दिशामें स्थित संयुक्तप्रान्तका प्रदेश । 
ऋग्वेदकी नदियोंके उल्लेखके आधारपर अनुमान किया जाता है कि उसकी रचनाका 
स्थल गांधार, काबुलसे लेकर दिल्लीतक का प्रदेश होगा | कोई पण्डित ऋग्वदका 
सम्बन्ध अफगानिस्तानसे जोड़ते हैं। ईरान, असीरिया और कौकेशस पर्वतका 
जिसमें समावेश होता है उत अखण्ड प्रदेशको ऋग्वेदके आयोंकी जन्मभूमि मानने- 
वाले कुछ इने-गिने ही विद्वान हैं, । इस अनुमानंका कारण यह है कि; ऋग्वेदकी 
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अनेकों नदियोंके नाम भारतकी आजकी नदियोंके नामोंसे नहीं मिलते। ऋग्वेद 
उल्लिखित लड़ाके और न लड़नेवाले दोनों फत्तोंके व्यक्तियों तथा ऋषियोंके नामोमें, 
आजके पश्चिम एशियाके और भूमध्य समुद्रके आसपासके प्रदेशके नामोर्मे तथा 
बतैमान समयकी नदियोंके अमिधानोंमें जो साहश्य दिखाई देता है उसके आधारपर 
पश्चिम एशिया और काले समुद्रसे तथा भूमध्य समुद्रसे सटे हुए प्रदेशको वैदिक 
आयेकी ऋग्वेदकलीन जन्मसूमि माननेकी कुछ लोगोंकी प्हत्त है। 


अक्सर यह अनुमान किया जाता है कि बैदिक संस्कृतिके मूल व्यक्तियोंका 
ईरान तथा योरोपके प्राचीन मानव-वंशोंसे बढ़ा ही निकटका सम्बन्ध या। 
इसके समर्थन आज अनेकों प्रमाण उपलब्ध हुए हैं। मोहोंजदारों तथा हरप्पा 
के उत्खननमें उपलब्ध सांस्कृतिक अवशेष प्राचीन असीरिया तथा बाबीलोनकी 
संस्कृतियोंके निकटवर्ती सम्बधको सूचित करते हैं। भाषाक और भाषाके बलपर 
अनुमित संस्कृतिके आधारपर मनीषियोंने यह सिद्ध किया है कि योरोपीय मानव- 
बंशों तथा भारतीय बैदिक लोगोंका मूल स्थान एक ही रहा होगा । पारसी लोगोंके 
“जेंद अवेस्ता ? नामके धर्मग्रन्थके आधारपर तुलनात्मक अध्ययन प्रवीण पण्डि- 
तोंका मत है कि वैदिक आयो तथा प्राचीन इरानी साम्राज्यके संस्थापक आयोका 
मूल वंश एक ही था; महत्त्वपूर्ण सांस्कुतिक तथा धार्मिक मतमेदोंके कारण ईरानी 
आय और भारतीय आर्योर्में मनमुठाव हुआ। सन्‌ १६०७ में एशिया मायनरके 
बोगाजकोईके उत्सननमें जम॑ंन अन्वेषक झागो विंक्लेअरकों कुछु ईंटें मिलीं जिनपर 
मीठानी और ।हैटीटे लोगोंके राजाओंके बीच जो सन्धि हुई उसकी शर्ते खुदी 
हुई थीं। उनमें बाबीलोनके निवाश्तियों तथा हिटीटोंके देवतोंके साथ मित्र, वरुण, 
इन्द्र और नासत्य [ अश्विनी कुमार ] के नाम पाये गये | इससे सिद्ध होता है 
कि भूमध्य ससमुद्रके पासकी प्राचीन संस्कृति वैदिक आयोका सम्बन्ध या। खालकर 
असीरियाके राष्ट्र “असुर ” को बढ़ो उपाधि मानते ये। ऋग्वेद वर्ण्य देवताकी 
महिमाको गाते हुए डसके बलकी अधिकताको स्पष्ट करनेके लिये 'असुर” शब्दका बढ़े 
ही आदरके साथ उपयोग हुआ है। एक सुक्तमें महृत्‌ देवनामसुरत्वमेकम्‌ ! [अर्थात्‌ 
« देबोंका श्रे्त्व एक है, अद्वितीय है।” ] को बार बार दुहराया है। तालर्य, वैदिक 
संश्कृतिके प्राचीन सम्बन्धोंको निश्चित करनेके लिए. बेदोंके अध्येताओंकों चाहिए 
कि वे हिन्दुस्‍्तानसे योरोपतकके खलमारगोंका तथा प्रोगैतिहासिक विविध संस्कृतियों एवं 
राष्ट्रोका गहरा अध्ययन करें, बुडके पूर्व विद्यमान अफगानिस्थान ईरान, असीरिया, 
बुर्कस्तान तथा उत्तर समुद्रतक फैले हुए. योरोपके निवासी मानवोंके सांस्कृतिक जीवन 
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और वैदिक संस्कृतिके बीचके सम्बन्धको अच्छी तरह समझें और बुद्धके बाद यूनान, 
ईरान, अफगानिस्तान, मध्य एशिया, चीन, प्रशांत महासागरके जावा, बाली आदि 
द्वीपोंके निवासी मानवसमूहोंके साथ खापित भारतीय संस्कृतिके सम्बन्धी ओर 
भी भली भौँति ध्यान दें। हिन्द-पोरोप, हिन्द-असीरिया, हिन्द-ईरान जैते वैदिक 
आयेंके बीच विद्यमान सम्बन्धोंका ठीक विचार करके बुद्धके परबर्ती कालमें भारतकी 
सीमाओंके बाहर संस्कृतिका जो प्रसार हुआ उते मिलाकर वैदिक संस्कृतिके सारको 
समभनेका प्रयत्न करना चाहिए। 
वैदिक स्वर्णयुग अथवा वेदोंमें आर्थिक जीवन 

वैदिक संस्कृतिके विकांसके स्तरको निश्चित करनेमें वेदोंकी रचनाका काल और 
मौगोलिक स्थल साज्ञात्‌ महस्तव नहीं रखते. । उस रंस्‍्कृतिके विकासकी योग्यताके 
निर्शयमें अनमोल साधन है उस कालका आर्थिक जीवन । वैदिक कालमें कृषि, 
पशु-पालन, कीमियागीरी, पके मालके उत्पादनमें सहायक उद्योग आदि झार्थेक 
जीवनकी नींव थे। ऋग्वेद तथा अन्य वेदोंमें गाय-मैंस, बैल, घोड़े, भेड़-बकरियों, 
गये, हाथी और ऊँँट आदिकी समृद्धिके परिचायक अनेकों वर्णन मिलते हैं| मांस, 
दूध तथा दूधसे उद्चन्न चीजों, कपड़ों, यातायातके साधनों तथा खेतीके कामोंमें उक्त 
पश्मुओंका उपयोग किया जाता था| बैदिक लोग हाथीका उपयोग सिर्फ युद्ध और 
आंबागमनमें और गाय, बैल, बकरियों, घोड़े ऊँट आदिकः मांसके लिए, डपयोग 
करते ये। ग्रामीण पशु वैदिक कालमें लेन-देनके साधन भी बनते थे । सच बात तो 
यह है कि जानवर या चौपाये उस समय !ऐसिकोंकी तरह .विनिमयके प्रधान साधन 
मने जाते ये | सोमयागमें सोमवल्लीको विधिवत्‌ खरीदनेकी क्रियाका वर्णन है। उसमें 
अध्वर्यु सोमवल्लीके मूल्यके रूपमें सोमके विक्रेताको जो दस बस्तुएँ प्रदान करता है वे 
निम्नानुसार हैं:- गाय, हालही में प्रतृत गौ, उसकी बछिया और बड़ा, गाढ़ीको खींचनेमें 
समर्थ बैल, गाय और बैल का जोड़ा, वख्र, सोना और बकरियों | इतनेसे सोमका 
विक्रेता अगर अप्रसन्न रहा तो और भी मैंस, घोड़ा आदिका दान किया जाता था। 
ओोमका इतना मुँहमँगा या महँगा दाम उसकी उस कालकी दुर्लभताकी ओर 
निर्देश करता है। बैदिक कालमें सोम-रसके स्वादकी तुलना अक्सर अमृत, मदन 
तथा स्वरगस की जाती थी । भूमिकी अपेक्षा पशुओंकों मह्त्पूर्ण धन या संपत्ति 
मानना उस कालकी पद्धति थी। दानस्त॒तियोंके उल्ेखोंसे स्पष्ट है कि ऋग्वेदके ऋषि 
पशुओंकी अपार समृद्धिकी, असीम विपुलताकी अभिलाषासे प्रेरित ये | कक्षीवान्‌ 
नामक ऋषि कहते हैं, “ राजाके द्वारा आग्रहपूर्वक दिए ग़ये शत्र. निष्कों तथा सौ 
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अश्वोंका मैंने एक साथ ही स्वीकार किया | समर्थ राजाके दिये हुए सौ बैलॉका 
स्वीकार करके मैंने उसकी अमिट कीर्तिको स्वर्गमें फैलाया ” (ऋगेद ११२७२)। 
वशका कहना है, “ सत्तर हजार अश्व, दो सहल्न ऊँट और एक हजार ऋृष्णवर्ण 
घोड़ियाँ मुझे मिलीं, तीन जगह श्वेत चिह्रोंसे युक्त दस हजार गौएँ मुझे मिलीं” 
( ऋग्वेद ८।४६।२२) । बृश्यका कथन है कि “सौ बॉस, सौ कुत्ते, सो सिकाये 
गये चमड़े, सौ बल्वज घासके पूले और चार सौ उज्ज्वल अश्व मेरे हैं” ( ऋग्वेद 
<८॥५५॥३ ) प्रषप्न कहते हैं, “ सो गे, ऊनके साथ सौ सेवक और शत मालाएँ 
मुझे प्रदान की गयीं ” (ऋग्वेद ८।५६।३) । पशुओंकी बिपुलताका इस तरह वर्णन 
करनेवाले सूक्‍्त ऋग्वेदर्म विद्यमान हैं। ऋग्वेद कालकी संपत्तिके वैभव तथा विस्मय- 
कारी खखूपको समभनेके लिए सर्वोत्तम साधन है सूक्‍्तोंकी दानस्व॒ुति । पुरोहितों 
द्वारा मिक्ुकों या ब्राह्मणोंको दिए गये इन दानोंपर आजके पाठकोंको विश्वास 
नहीं होता; परन्तु यह मानी हुईं बात है कि संसारकी सभी प्राचीन संस्कृतियोंपर 
पुरोहितोंकी छाप अमिट रूपले अद्वित थी। उस कालके राजा झपनी कन्याएँ 
पुरोहितोंको अर्पित करते थे । वधू-दानके अनेकों उल्लेख ऋग्वेद पाये जाते हैं। 
सिंधुके पासका पंजाब और गंगा यमुनाके बीचका प्रदेश पर्यात वर्षाहे अनुगहीत और 
पशुपालनके लिये अतीव योग्य था । सैकड़ों कोसोंतक चौपायोंके चरनेके लिए. 
कैले हुए चरोखरवुक्त जंगल तथा विपुल जलते पूर्ण और वेगसे बहती हुई नदियों 
पशुपालनके लिए सर्वथा अनुकूल थीं। पैने और तांबेसे बनाए. गये अन्यान्य 
हथियारोंका उपयोग करनेमें प्रवीण पशुपाल जंगली जानवरोंका नाश करते ये । 
इनमेंसे कई वैदिक समूहोंमें सम्मिलित ये | रू और पूषन्‌ नामके ऋग्वेदके देवता 
पशुपालन करनेवाले आर्य-समूहों द्वारा अपनायी गयी जीवन-पद्धतिको सूचित 
करते हैं । 


ऋग्वेदका रुद्व इन्द्रकी तरह सुन्दर तथा गौरबर्ण है। उसके गलेमें सोनेके 
निष्कोंका हार शोमायमान है। “ विश्वकप ? इसी हारका विशेषण है जिससे यह 
बतलाया गया है कि उस हारमें विविध आकृतियोंकी सोनेकी मुद्राएँ गूँथी हुई 
हैं। रूको * तवस्तमः तबसाम्‌? यने बृद्धोमें वृद्ध कहा गया है निससे सिद्ध 
द्वोता है कि वे आयोके बहुत पुराने या सनातन देवता हैं। केशोंकी कबरीसे अलेकृत 
पुषनके हाथमे सोनेकी कुल्हाड़ी या तलवार विराजती है। ये भारद्वाजकुलके प्रिय 
देवता हैं. । पूषन्‌ खोए हुए चौपायोंकी खोज करके उनका पता लगाते हैं और 
मूले-मठके , हुए. व्यक्तिग्रोंको राह दिखाते हैं। अथर्ववेद और यजजवेदमें रको 
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पश्चपतिकी पदबी बहुत बार प्रदान की गई है । ऋग्वेद एक जगह सोनेकी 
मुद्राको 'मना नाम' दिया गया है जो बाबीलोनमें प्रसिद्ध है | खाह्डियाकी संस्कृतिका 
अध्ययन करनेवाले अन्वेषकोंने सिद्ध किया है के बाबीलोनके प्रथम साम्राज्यके 
साथ व्यापार, दक्षिण तथा पश्चिम भारतके किनारेसे होता था । बाबीलोनको उस 
समय महीन कपड़ा भारतसे मिलता था। ऋग्वेदका “ पणि 'शब्द चार हजार 
बरस पहले भूमध्यसमुद्रमें व्यापार करनेवाले फिनलैण्डके वणिजोंकी ओर निर्देश 
करता है। स्थलमार्गसे या जलमार्गसे सुदूर देशोंके साथ व्यापार तबतक संभव नहीं 
जबतक मुद्राओंके बल चलनेवाली लेन-देनकी पद्धति स्थिर न हो । दूखवती प्रान्तों 
या प्रदेशोंके व्यापारमें प्रत्यक्ष वस्तुओंका लेन-देन सर्वथा असम्भव है. । ऋग्वेद 
( १-१२६-२ ) में कहा गया है राजा भावब्ययने कक्षीवान्‌ को सौ निष्क प्रदान 
किए, पुराने जमानेमें सोनेकी या चौंदीकी मुद्राओंका अलझ्लारोंके रूपमें उपयोग 
बढ़ा ही गौण था। रूको पहनाये गए निष्कोंके हारका उक्त उल्लेल ऋग्वेद 
(२३३।१० ) में मिलता है | प्राचीन कालकी भारतीय .मुद्राओंको टॉकित करके 
उनमें छेद रखनेकी पद्धति प्रचलित थी; संभवतः यह ऋग्वेदके कालसे चली आई 
है । इन मुद्राओंपर विविध आक्ृतियोँ अक्लित रहती थीं | इसीलिए. रुद्रके हारको 
“ विश्वरूप ? याने विविध आकृतियोंसे युक्त या झलंकझृत कहा गया है। गर्ग 
ऋषिको दिवोदाससे प्राप्त दस हिरण्यपिण्डोंका उल्लेख ऋग्वेद ( ६॥४७२३ ) में 
विद्यमान है। पिणड शब्दसे मुद्राके वर्दुलाकार होनेका अनुमान निकलता है । 


स्थलमागले और जलमार्गसे होनेवाले व्यापारसम्बन्धी यातायातके महत्त्वपूर्ण 
साधनोंका उल्लेख ऋग्वेदमें तो है ही | ऋखेदके एक मन्त्र ( १११६॥४) में 
समुद्रमें सौ डांडोंस चलनेवाली नौकाका वर्शन है। वरुणके सम्बन्धमं आदरके 
साथ कहा गया है कि उन्होंने आकाशकी सैर करनेवाले पक्षियों तथा समुद्रका 
प्रवास करनेवाली नौकाशओं के मार्गको भली मौति समझ लिया है ( ऋग्वेद १२५७) 
महामना वशिष्ठ कहते हैं, “ मैं और वरुण दोनों नौकामें बैठे और हमने नावको 
समुद्रमें छोड़ दिया | हम पानीकी लहरोंपर संचार करने लगे, भूलेकी तरह भूलने 
लगे । वरुणने मुक्के अपनी नौकामें बिठाया और मुझ जैसे ऋषिको महान कार्योके 
योग्य बनाया ( महान्‌ कार्योंका कर्ता बनाया। ) ( ऋग्वेद ७८।३,४ )। आवागम- 
नमें बैलॉंकी दो पहियेवाली गाड़ियों तथा धोड़ोंके छोटे-बढ़े रथोंका उपयोग किया 
जाता था ( ऋग्वेद ३५३, २३६, ८६१, १०६० ) । बैलों, घोढ़ों और गधों- 
की गाड़ियाँ तथा रथ वाहनोंके रूपमें अपनाये जाते ये | रथमें आवश्यकतानुसार 
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एक, दो, तीन या उससे भी अधिक घोड़े जोड़े जाते ये ( ऋगेद १३६; १ण 
३३ )। मनुष्योंके आवागमन और वस्ठुओंके यातायातमैं, प्रवासमें और युद्धों 
तथा स्पर्धाओमे घोड़ोंके रथोंका उपयोग होता था । वास्तवमें पूर्ववर्ती भारतीय 
अबवैदिकोपर ऋग्दके आयोंकी जो विजय हुई, जो प्रभुता स्थापित हुई, उसका 
प्रधान कारण है तेज चलनेवाले, भरकम अश्वरथोंका आर्योद्वार उपयोग | 

वैदिक कालमें बढ़ईके कामकों बढ़ा ही महत्त्वपूर्ण स्थान दिया जाता था। 
सृक्तकतों ऋषि अपनी कविताकों या कलाकृतिको बढुईद्वारा बनाये गये सुन्दर 
रथकी उपमा बार बार दिया करते थे । मालूम होता है कि इसी बढ़ईकी 
कलाने त्वश नामके देवताकी कल्पना करनेमें सहायता दी। वेदोंकी कल्पना है कि 
त्वष्ठा प्राणियोंके गर्ममें प्रवेश करके उनके विविध और मनोहर रूपोंका निर्माण 
करता है | रथकार या रथके कर्ताके लिए यजुर्वेद्म एक स्वतंत्र इष्टिकी याने यश्की 
योजना हुई है । उस कालमें भवन-नि्मीण करनेवाली जातिको याने थवइ्योंको और 
राजोंको बड़ी प्रधानता प्राप्त थी । ऋग्वेदमें 'शत द्वारोंके पुर'का याने प्रासादका उल्लेख 
मिलता है। यजुवेंद्मं निषादोंके स्थपतिके लिए, स्वतंत्र यशकी सृष्टि की गई है । 
उस कालके स््री-पुरुष बुननेका काम अच्छी तरह करते ये। बुननेकी कलासे सम्ब- 
न्वित खुचार इष्टान्त वास्तवमें ऋग्वेदकी विशेषता है। वैदिक ऋषि यश्ञक्रियाको 
ही बुननेकी क्रियाकी उपमा देना अधिक पसन्द करते ये | तड़कीले भड़कीले 
बस्नोंकी शोभा ऋग्वेदमं बार बार वर्शित है ( ऋखेद ५२६,८४६,१०११ )। 

संस्‍्क्रतिके आर्थिक इतिहासमें घातुका अन्वेषण तथा उपयोग युगान्तकारी 
परिवर्तन माना जाता है | यों तो किसी भी संस्क्रतिकी आर्थिक व्यवस्थाके अध्य- 
यनमें मामूली बातोंकी भी ब्योरेवार गणना करनी पड़ती है, परन्तु छोटी-बढ़ी 
निर्मित वस्तुओंकी पर्याप्त जानकारीसे भी संस्क्तिके अर्थ-विकासके स्तरको निश्चित 
नहीं किया जा सकता; उसके लिए अर्थोत्यादनके साधनोंकी विशेषताओंकी ओर 
गौस्से देखना आवश्यक है । वैशिष्टयसे युक्त कोई एक साधन भी आर्थिक विश्वकी 
स्वनामें मूलतः परिवर्तन उपस्थित करनेमें समय सिद्ध होता है। मापकी खोज 
द्वारा उत्न्न औद्योगिक क्रान्ति इसका ज्वलन्त प्रमाण है। इसी दृष्टि धातुओंकी 
सहायतासे शत््रोंका निर्माण करनेके मनुष्यके कौशलको युगान्तकारी माननेमें 
इतिहासके विद्वानोंने औचित्यका ही पालन किया है | पाषाणयुग, कांस्थयुग और 
लौहयुगको मानवकी संस्कृतिके क्रमिक विकासके परिचायक युग माननेकी पद्धति 
है। पु 
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लोहेसे हथियार या आयुध बनानेकी कला वैदिक कालके भारतीयोंमें विद्य- 
मान थी | असलमें यही कला वैदिकोंकी सर्वक्षष तथा सर्वान्लीण प्रगतिका मूल 
कारण बनी । फ़िर भी यह मानना चाहिए कि ऋग्वेदमें लोहेके लिए. किसी 
विशेष संज्ञाका उपयोग नहीं मिलता । लुहारको ऋग्वेदमें “कर्मार” कहा गया है 
( ऋग्वेद ४२११७, १०७२२ )। इस वेदकी कुछ ऋचाओोंके बलपर सामान्य 
रूपसे यह अनुमान निकलता है कि उस समय कुल्हाड़ी या परशु, तलवार, छुरी, 
छुरा या उस्तरा ( छुर ), कैंची ( भुरिज ) आदि वस्तुएँ लोहेसे बनाई जाती थीं । 
*अयस्‌ ' शब्द बादमें लोहेका वाचक बना । वेदमेँ उसका उपयोग तांबा या 
सामान्य घातुके शर्थमें हुआ है । इससे “ लोहे 'के उपयोगके विषय्म रन्‍्देह होता 
है। ऋगेदके कालमें छुरेसे केशोंका सम्पूर्ण मुए्डन करनेकी पद्धति प्रचलित थी। 
इसके कारण कुछ लोगोंका अनुमान है कि उस समय छुरा फ्ौलादसे बनाया जाता 
था; तांबेसे या कांसेसे नहीं । अथर्ववेदके “ श्यामं अयः ” ( ११३।१,७) में 
लोहेका निर्देश स्पष्ट है । तैत्तिरीयसंहिता (४।७२।१) तथा युवेंदकी अन्य 
संहिताओंमें धातुओंकी सूचीमें “ श्याम” शब्दसे लोहेकी गणना की गई है । 
छान्दोग्य उपनिषद्‌ (६।१॥६ ) में लोहेका दृशन्त दिया गया है-“ एक नखनि- 
कन्तनसे समूचे कारष्ायसका ज्ञान होता है | वाणीको प्रेरित करनेवाला (वाचा- 
रम्भण ) विकार नाममात्र ( नामघेय ) है; कृष्णायस्‌ ही सत्य स्वरूप है।” यहाँ 
कष्णायसका अर्थ है कृष्णवर्ण धात याने लोहा | इस वाक्यसे सिद्ध होता है कि 
उस समय लोदेसे अनेक विकारोंकी याने प्रकारकी वस्तुओंकी निर्मिति होती थी। 
भारतमें वैदिक आयौने अश्वमेषके द्वारा युद्ध करके बड़े बढ़े राज्योंपर अधिकार 
पानेंका जो सफल प्रयत्न किया उसका प्रधान कारण है शजल्न्निर्माणमें लोहेका 
और वेगयुक्त प्रस्थानमें, घोड़ोंका भरसक उपयोग । सौ बातोंकी एक बात यह है 
ऊफि उत्पादनके साधनों तथा विविध शख्न्रास्रोंके निर्माणके लिए. वैदिकोनि 
लोहेका पर्यात उपयोग किया । इसी बजहसे मोहोंजदारों तथा हरप्पा में उप- 
लब्ध नागर संस्क्रति आयौंद्वारा परास्त हुई | सिंधु-संस्कृति भूमध्यसमुद्रके पासकी 
असीरिया संस्कृतिकी ही तरह-बास्तवमेँ उससे भी अधिक उन्नत थी। उसमें 
अन्य धातु मिल जाते हैं; सिक्के लोहेका अभाव है। अतएव समझना आसान है 
कि लोहेेका उपयोग करनेमें सिद्वहस्त वैदिक आय यहाँके पुरने राष्ट्रों अपनी जड़ें 
जमानेमैं, उनपर अपना अधिकार स्थापित करनेमें सफल हुए.। इस ऐतिहासिक 
विजयके दो कारण हैं; एक लोहा और दूसरा अश्वरय ! स्‍् 


बेदकालीन संस्कृति श्७ 


वैदिकोंको हिन्दुस्तानमें सोना विपुल मात्रार्मे मिला | इस बातका उनके आर्थिक 
जीवनपर बड़ा प्रभाव पढ़ा इसमें सन्देह नहीं किया जा सकता । सुबर्शको अर्थ- 
शास्त्रमे विनिमयका बढ़ा ही महत्त्वपूर्ण साधन माना गया.है । इस इष्टिसे वैदिक 
कालको बाच्यार्थम सुवर्णयुग कहना संभव है । सरस्वती नदीके पासके प्रदेशमें और 
अन्यत्र वैदिकोंको सोनेका प्राकृतिक अथवा लूटा हुआ सेचय मिला। यह भी उनके 
वैभवयुक्त पराक्रमका एक कारण है। सोमयशमें सुवर्शपात्रमें सोनेका निचोड़ निका- 
लते ये (ऋग्वेद ६|७५।३) | अश्वमेध नामके यशमें सोनेके या चौँदीके पात्नोंका उपयोग 
होता था। स्तियाँ तथा पुरुष सोनेके गहने पहनते ये (ऋग्वेद ५/५३।४)। घोड़ोंपर भी 
सोनेके अलझार चढ़ाए जाते ये (ऋग्वेद ४२८) | यद्द तो हम पहले ही कह्द चुके 
कि विनिमय निष्क नामके सोनेकी मुद्राका उपयोग किया जाता था। एक अग्नि- 
चयनका नाम था नचिकेत । उसमें बेंदीकी रचना सोनेकी इंटोंसे की जाती थी, 
तैत्तिरीय ब्रा्मणसे यह सिद्ध होता है | तैत्तिरीय और यजुवेंदकी अन्य संहिताओंमें 
सब प्रकारके अम्रिचयनोंमें सोनेके कणों या डुकड़ोंको बिखराकर उनपर परमात्माकी 
सुबर्णमूर्ति स्थापित करनेकी विधिका विधान है । ताथये, ऋग्वेद्म तथा अन्य 
बेदोंमें हिरए्य या सोनेको जो सम्पूर्ण प्रधानता दी गई है वह वैदिकोंके सुबर्ण- 
युगको ही सूचित करती है। जब जीवनके व्यावहारिक प्रयोजनोंकी पूर्ति आसान 
हो.जाती है ओर जब्र जीवनके उपभोगके साधन.बड़े पैमानेपर सेचित होने लगते 
हैं तमी सुबर्ण-जैसे विनिमयके साधनका प्रचलन होता है ] वैदिक आयोकी जिस 
पशु-समृद्धिका पहले दिग्दर्शन कराया उसके लिए सुवर्णका विनिमय अनिवार्य था। 


संपत्तिका व्यक्तिगत अधिकार ऋग्वेदकालीन संस्थाओंकी नींव थी। संपत्तिका 
सामूहिक या सामाजिक अधिकार उस समय समाजकी आधारशिला नहीं थी | उस 
कालकी दाय, दान तथा ऋण सम्बन्धी कल्पनाओंसे यह सिद्ध होता है कि ऋग्वेदकी 
सामाजिक व्यवस्था सम्यताकी प्राथमिक अवस्थाको पार कर चुकी थी। पैतृक परम्परासे 
प्राप्त थनकी विरासतका अधिकार ऋग्वेदमें रूढ हो गया था | उदाहरुणके तौरपर 
इस बेदमें लिखा है-हम “ पैतृक वित्तके मालिक बने ” ( ऋग्वेद १७३६ ) और 
“अप्मि पैतृक धनकी तरह अन्न देंतें हैं” ( ऋग्वेद १।७३।१ ) | तैत्तिरीय संहितामें 
मनुद्वारा पुत्रोमें विभाजित धनका उल्लेख है (६।५)१०।१) । ऋग्वेदके परवर्ती वैदिक 
कालमें संपत्तिके निजी अधिकारकी महत्ताके परिचायक झनेकों वाक्य तथा 
बर्णन मिलते हैं | बैंटवारेमें धनका सबसे बड़ा हिस्सा. ज्येष्ठ पुत्रों मिलता था| 
ऋण-संस्था भी ऋग्वेदके कालमें निर्माण हुई थी ।. स्तोता कहते हैं, “ हे वरुण 


२८ वैदिक तंस्कृतिका विकात 


मेरे ऋणोंको नष्ट कीजिए; दूसरोंके आधारपर जीना मैं नहीं चाहता ” ( ऋग्वेद 
२२८।६ ); “हे ब्रह्मणस्पति, तुम सचमुच ऋणोंका नाश करनेवाले हों” ( ऋग्वेद 
२२३।११)। सच पूछिए तो ऋणसे उऋण होकर स्वर्ग पहुँचनेकी कल्पनाने वैदिक 
कालके लोगोंके हृदयोमें घर किया था ( तैत्तिरीय संहिता ३३३।८।३ )। ऋणकी 
कल्पनाके बलपर ही कर्तव्य तथा अकतैब्य सम्बन्धी नैतिक तत्त्वज्ञानका 
जन्म होता है । देवऋण, पितऋण, ऋषिऋण तथा मनुष्यऋणसे उऋण होनेमें ही 
जीवनके कर्तब्योंका सम्पूर्ण पालन होता है । वैदिक कालके धार्मिक तथा 
मैतिक कर्तव्योंकी यददी मीमांसा थी, यही समाधान था । सारांश ऋण-संस्था 
संपत्तिके संचयकी परिचायक है । इसी तरह वेदोंकी दानससेस्था व्यक्ति- 
गत संपत्तिके प्रचण्ड संग्रहको सूचित करती है । यशमें दी जानेवाली दक्षि- 
णाओंके परिमाणसे यह सूचित होता है कि वैदिक समाजमें बिना शारीरिक कोंके 
ज्ीनेवाले दाताओं तथा दानक। स्वीकार करनेवालोंका एक बड़ा वर्ग निर्माण हुआ 
था | ताल, दाय, दान तथा ऋणका वैदिक समाजके आर्थिक उत्पादनमें प्रधान 
स्थान मिला था। ऋग्वेदमें दानस्तुति नामकी ऋचाएँ. सर्वत्र बिखरी हुई हैं। 
डदारता या औदार्य भावनाका परिचायक्र ऋगेदीय दानसूकत (१०११७) 
बड़ा ही पठनीय है। उसमें गरीबों तथा भूखों को अन्न देने, सेवकॉंके साथ अच्छा 
बर्ताव करने, अशिष्ट घन-संचय न करने तथा अतिथिको निराश न लौटनेका 
उपदेश दिया गया है। 


यह कहना उचित है कि आर्थिक उत्पादनके विभिन्न साधनों तथा विनिमयके 
लिए, उपयोगी मुद्राओंके विपुल संचयके बलपर वैदिक कालकी संस्कृति प्राथमिक 
अवस्थाको निश्चय ही पार कर चुकी थी। ऋग्वेदके आर्य बैलों और हलोंकी 
सहायतासे खेती करते ये। वे गाय, बैल, अश्व, ऊँट, हाथी, गधा आदिका उपयोग 
कृषि, दूध और दूधसे बनी हुई चीजोंके तथा यातायातके काममें करते ये। 
पशुपालनकी कलाके कारण उनके पास पशुओंकी विपुल संपत्ति थी । घातुकाममें 
या कीमियागरीमे वे कुशल कलाकार ये। शिर्नाण, कक्‍च, धनुष और बाण, 
परशु, तलवार आदि ८ कांस्य, तांबे या लोहेके बनाए हुए ) युद्के 
साधनों एवं शत्लोंके वे अच्छे जानकार ये । गहनों तथा सिक्कोंके रूपमें 
सोनेका उपयोग करते ये; नाबोंके ज़रिये ब्यापार तथा समुद्रमेँ विहार करते ये । 
डनके भौतिक जीवनका यही स्वरूप था। 


वेदकालीन संस्कृति ३२ 
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संस्कृतिकी साधना केवल भौतिक साधनोंसे नहीं की जाती । भौतिक साधनों 
तथा आर्थिक व्यवस्थाकी सुख्ितिके लिए मानसिक साधनोंकी भी आवश्यकता है। 
भाषा और गणित व्यवहारके मानसिक साधन हैं। विचारोंके निर्माणकी इृष्टिसे 
भाषाकी अपेक्षा गणितका महत्व अधिक है। बोलनेकी अपेच्ा तौलनेसे मनुष्य 
विश्वका आकलन करनेमें अधिक समर्थ होता है | इसलिए विद्याओं तथा कलाओं- 
की प्रगतिमें शाब्दिक संकेतोंकी अपेक्षा संख्या एवं परिमाणके संकेतोंकी विशेष 
रूपले सहायता होती है। माषाका लिपिबद्ध होना विकासके नए और उच्च कोटिके 
झुगका शीगणेश है । गणना तथा लेखनमें वैदिक आर्य बहुत ही आगे बढ़े 
हुए ये। इसके लिए वेदोमें प्र्यक्ष और अप्रत्यक्ष दोनों प्रमाण उपस्थित हैं. । 
ऋग्वेदमें वर्णमालाके लिए. अच्र ! शब्दका उपयोग हुआ है ( १।१६४२४ ) | 
बैदिक कवि छुन्दोंकी रचनामें अच्रोंकी गणना करते थे । कहा गया 
है कि सात छुन्द अक्ष्रोंमें गिने जाते ये। ( ऋगेद १।१६४२४ )। अक्षरका 
ब्युयत्तिगत अर्थ है न रिसनेवाला, न छुननेवाला । संभव है कि ऋ्दमें अक्त- 
रॉकों खोदा जाता था | खुदा हुआ अक्तर स्थाहीसे लिखित अच्षुरकी तरह 
पानीके गिरनेसे छन नहीं सकता | ऋग्वेदके कई सूक्तकार सृक्‍्तके उपसंहारमें हमेशा 
लिखते हैं, “ इन्दके लिये नया सूक्‍्त तराशकर तैयार किया गया ” ( ऋग्वेद 
१६२१३ )।  तक्‍ष्‌ ? धातुका अर्थ होता है तराशना, छीलना, काटना। 
ऋग्वेदमँ कई जगह इस घातुकों सूक्त-क्रियाका वाचक माना है । इसपर आक्षेप 
उठाया जाता है कि वैदिक कवि सूक्त-क्रियाकों रथकी उपमा देंते हैं और इससे 
संभव है कि “ तक्प्र्‌” धातुका उपयोग उपमानको ले आनेके लिए या अलझ्करको 
ध्वनित करनेके लिए किया हो । इसका यह उत्तर है कि ऋग्वेदमें कई स्थानोंपर उप- 
माके विवक्षित न होते हुए; भी सूक्त-क्रिया या छुल्द-स्वनाके लिए. “ तकष्‌ ? घातुका 
उपयोग किया गया है। “ उन्होंने त्रैष्डसूकी तराशकर निर्माण किया ” ( ऋग्वेद 
१।१६४)२३ ) -जैसे वाक्योंमें अलझरका प्रश्न ही नहीं उठता। ऋग्वेदकी 
मना नामकी खुवर्ण॑मुद्राका उल्लेख पहले हुआ है । उन मुद्राओंपर आक्तियोँ अक्लित 
थीं। * मना ” संशक मुद्रा बैदिकोंके बाबीलोनके साथ चलनेवाले व्यापारकी सूचक 
है। मेसापोटेमियाका अध्ययन करनेवाले अन्वेषकोंने इस ब्यापारको अन्य प्रमाणोंके 
आधारपर भी सिद्ध किया है । प्रत्यक्ष प्रमाणके द्वारा यह मी सिद्ध हुआ है कि 
बाबीलोन तथा उस समयके पंजाब एवं सिंध लिखनेकी कला विद्यमान थी। 
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ऋग्वेदके उन्नत मानवके संबंधमें यह कल्पना करना कि अन्य किसी संबद्ध संस्क्ृ- 
तिके उन्नत मानवका अनुकरण करनलेमैं वह असमर्थ है, वास्तव्मे निरदुस्साहस है। 
ऋग्वेदमें “वर्ण ' शब्द अच्रोंका या वर्णमालाका पर्यायवाची था। इसके लिए 
ऐतरेय आह्मणमें निश्चित प्रमाण मिलता है । इसमें कहा गया है-“ उसने तीन 
शुक्रोंको ( धातुओंको ) तपाया । तपे हुए इन शुक्रोंसे तीन वर्णका-अकार, उकार 
तथा मकारका जन्म हुआ । इनको एकरूप किया और “ऊआ? (ओोझार) की 
सष्टि हुई (२५७७ )। “वर्ण 'का मूल अर्थ है रंग । वर्णमालाके अच्तरोंके 
लिए ' वर्ण ? शब्दका उपयोग रगीन स्थाहीकी खोज एव उपयोगके 
बाद ही संमंव है । वैदिक साहित्यको कण्ठख्थ करनेकी क्रिया जब 
अतीव पवित्र बनी. तब वैदिक पुरोहित लेखन-कलाकी महत्ताकों भूल 
बैंठे। इसलिए अलम्त प्राचीन कालमें, बुद्ध! पहले जो वैदिक लेखन हुआ 
उसके लिए आज कोई प्रमाण नहीं मिलता। लेखनकी महत्ताका हृदयसे 
स्वीकार करनेवाली तंस्क्ृतियोमेंसे एक प्राचीन संस्कृति आज संसारमँ विद्यमान 
है। और वह है चीन की संस्कृति ! वैदिक कलके भारतीयोंने अपनी धामिक 
अद्वाके कारण कएठस्थ करनेकी क्रियाको बढ़ा ही महत्त्व दिया। सहसों वर्षोके 
पूर्व लिखित वैदिक ग्रन्थोंको, पाठमेदोंके या विशेष परिवर्तनोंके बिना ज्यों-केल्यों 
कायम रखनेके महान्‌ उपकारके लिए, वास्तवमैँ, भारतीयोंकी कण्ठस्थ करनेकी इस 
विस्मयकारिणी शक्तिके हम नितान्त ऋणी हैं । मध्य-युगमें लेखन-कला के 
सहत््वको सर आँखोंपर करनेके बाद भी करठस्थ करनेकी इस क्रियाकी गूढ पवि- 
जता कायम रही । यही करण है कि लेखककी भूलों यां गलतियोंसे उत्पन्न 
होनेवाले भाषाके विपर्यास-जैसे दोषोंका वेदोंमें प्रवेश न हो पाया। सहसों वर्षोके 
पूर्व लिखित साहित्यको उच्चारण-पद्धतिके साथ अविकृत रूपमें कायम रखनेमें 
कर्ठस्थ करनेकी यह पावन महिमा ही सफल सिद्ध हुई | आज भी इसके सिवा 
अन्य किसी उपायकी कल्पना नहीं की जा सकती । वेदोंके अच्चर कालके प्रवाहसे 
आजतक जीर्ण न बने; न उनका नाश हुआ न वे विस्म्ृतिके गर्भमें चले गये । 
इसका मूल कारण है वेदोंके कण्ठस्थ करनेवालोंकी उज्ज्वल परंपरा । 


झझनकी कला तथा गणित अन्य प्राचीन राष्ट्रोंकी तुलनामें वैदिक बहुत 
ही आगे बढ़े हुए ये | काल तथा अक्षर की गणनाके लिए उन्होंने दाह पढ- 
तिका अन्वेषण किया था । गोपय ब्राह्मणमें ' अह्ड ? शब्द सेख्यावाची है । इससे 
सिद्ध होता है. कि वैदिक संख्याओंकों लिखते ये । अक्ल माने लिखित या खुदा 
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हुआ चिह्न गोपथ ब्ह्मणमें मिलता ह- “वर्णों; अक्षरों तथा पदों के अ्लोंसे 
याने संख्यासे उसे पहचानना चाहिए ( १।१।२७ ) । संदर्भले मालूम होता है कि 
यहाँ “ उसे ! शब्द ब्याकरणकी ओर निर्देश करता है। गोपथ ब्रक्मणकी इस 
उक्तिका अमिप्राय है कि व्याकरणको समभनेके लिए वर्णों, अक्षरों और पदोंको 
गिनना चाहिए। यूनान तथा रोमकी संस्क्ृतियोंमें दशाक्ृ-पद्धतिका अभाव था। 
भारतीयोंने इसी पद्धतिके बलपर गरणितमें विशेष कोशलको प्रास किया था। 
शृत्यकी कल्पना प्राचीन भारतीयोंका महान्‌ अन्वेषण है | इस कल्‍्पनाने गणित- 
शास््रमेँ युगान्तर उपस्थित किया। गणितके पारदर्शी मर्मज्ञ भी मानते हैं कि 
इस कल्पनाकी तरह विशुद्ध तथा प्रभावी कल्पना हो नहीं सकती । वैदिक साहि- 
त्वमें “ शत््य  शब्दका उपयोग  रीते ? या * खोखले ?के अर्थमें हुआ है ( शतपथ 
ब्ह्मण २।३।१।६ तैत्तिरीय ब्राह्मण २१२१२ )। यहाँके “ श॒त्य आवसथ 'का 
अर्थ है खाली धर। गणित-शास्रकी अनन्त (या असीम [एरणह) की 
कल्पनाका उल्लेख शतपथ ब्राह्मण ( १४८१ ) तथा बृहदारण्यकोपनिषद (५१) 
में “पूर्ण ! नामको संश्ाके द्वारा हुआ है। ब्रहाके वर्णनमें अनन्तके जोड़ तथा 
घटावको वहाँ रूपकद्वारा स्पष्ट किया गया है। “ यह पूर्ण है और वह भी पूर्यत 
पूर्ण ही निर्माण होता है। पूर्णसे पूर्णको कम करनेके बाद पूर्ण ही शेष रहता है। ? 
इन वाक्योंके अंतिम अंशमें घटावकी कल्पना स्पष्ट है। 

उत्पादनका लोहे-जैसा साधन, विचारोंका लिखित भाषा या लिपि-जैसा 
साधन, दशाझ्ू-पद्धतिसे संयुक्त गणित, मुद्राओं-जैसे बिनिमयके साधन और अश्चों 
तथा नौकाओं-जैसे यातायातके उपादान आदिका सेकलित स्वरूप निश्चय ही उस 
वैदिक मानब्यका परिचायक है जो उन्नति या विकासके पथपर अग्रसर था; परत 
मलुष्यकी बौद्धिक या आध्यात्मिक उन्नतिका लक्षण अलग ही है । वह उसके 
बौद्धिक तथा नैतिक विचारोंमें प्रतिबिम्बित होता है । वास्तवमें बौद्धिक एवं नैतिक 
मूल्योंके आधारपर ही असम्य समाज तथा सुसंस्कृत समाजमें भेद करना संभव 

। 

असम्य समाजके व्यक्ति भिन्न समाज या राष्ट्रके व्यक्तियोंको 
मानने तथा उनके अधिकारोंको पहचाननेमें हिचकते हैं । जंगली 
जानवरों और पराये व्यक्तियोमे अधिक अन्तर मानना वे पसन्द नहीं 
करते । पराये या विदेशी व्यक्तियोंको लूटना, सताना या मारना उनकी 
आँखोंमें बहुत बुरी चीजू नहीं | सिवा युद्ध या लड़ाईके भी इसी अवस्थामें 
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विद्यमान राष्ट्रकी संस्कृतिको बिना किसी संकोचके असम्य कहा जा सकता है। 
* मनुष्य, ? ' जन ” आदि शब्दोंका उपयोग करके मानवके कर्तब्य तथा अकर्तब्य- 
को तथ करनेका नैतिक दृष्टिकोण वैदिकोंके पास अवश्य था। ऋग्वेदमें इन्द्रको 
दासों तथा आयोौंका मित्र कहा गया है। यों तो दस्युओं एवं दासोंका निर्देश 
ऋग्वेद कई बार शम्रुओंके रूपमें किया गया है। उनको समूल नष्ट करनेवाले 
देबोंकी प्रार्थना करने तथा उनके नाश या विध्वंसमेँ अपना गौरव समभनेवाली 
प्रवृत्ति ऋग्ेदमे जहाँ तहूँ। विद्यमान है; परन्तु इस वेदमें ही विद्वेषकि इस भावनाको 
पार कर मनकी विशालताकी ओर संकेत करनेवाली अवस्थाके भी दर्शन 
मिलते हैं। 

मानव या मनलुष्यकी कल्पना वास्तवमें बड़े व्यापक अर्थका परिचायक है। इस 
अन्वेषणके उपरान्त पुरुषसूक्तमं ईश्वक्के लिए ' पुरुष” या “ मनुष्य ” संज्ञाका 
उपयोग किया गया है। निसर्गकी शक्तियोंका दिव्य स्वरूप धीरे धीरे विकसित होता 
गया और उसके विकासकी चरम सीमाको व्यक्त करनेके लिए, 'मनुष्य ” या पुरुष? 
शब्दूसे योग्य शब्द वेदोंको नहीं मिला। “आत्मा! तथा * ब्रह्म ” ईश्वरकी ओर 
निर्देश करते हैं. अवश्य, और दर्शनकी दृष्टिसे वे “ पुरुष' या “ मनुष्य 'की 
अपेज्षा अधिक योग्य भी हैं; परन्तु धार्मिक और नैतिक भावनाओंको 
सूचित करनेकी शक्ति ' पुरुष ' या ' मनुष्य 'में निःसन्देह अधिक है । ऐतरेय 
उपनिषदका कथन है- “ मनुष्य विश्व-शक्तिकी सुकृति ( विशुद्ध आविष्कार ) है। 
मतुष्यका.अर्थ है सुकृत या पुण्य | ” सृष्टिम मानव ' सबसे सुन्दरतम ”, सर्वोपरि 
है। सच बात तो यह है कि भक्ति तथा आदरकी अभिव्यक्तिके लिए. ईश्वरका 
* मनुष्य” रूप ही सबसे अधिक उपयोगी है। 

समूचे संसारका चिन्तन करना सांस्क्रतिक उत्कर्षका ज्वलन्त प्रमाण है। यह 
जिन्तन दो रूपो्मे अभिव्यक्त होता है। एक प्रतिमाके रूपमें, दूसरा तर्कशक्तिके 
रूपमें । प्रतिमा उल्सफृर्त है, प्रेरणामयी है। पशुसामान्य प्रयोजनोंकी पूर्तिके भारको 
दूर कर, वास्तवमैँ उनसे ऊपर उठकर ही मानवका मन प्रतिमा या बुढिके कार्योँमें 
प्रदत्त होता है | जीवनकी सामान्य या तुच्छ आवश्यकताओंकी पूर्तिमं उलका हुआ 
मन ग्रतिभात्मक मनन तथा बौद्धिक चिन्तनके लिए असमर्थ बनता है । मानव 
ख़तन्वताकी “ खर्णिम विभा 'में तब प्रवेश करता है जब वह संस्कृतिके बलपर आहार, 
बस्र आदिकी प्राप्तिके लिए अविरत चलनेवाले संघर्षकी चिन्ताओंसे मुक्त 
हो जाता है । समाजकी. भौतिक प्रगति उसकी आध्यात्मिक संस्कृतिकी 
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आधारशिला है। हैँ, इससे यह नियम तो नहीं बनाया जा सकता कि भौतिक 
वैभवके साधन जिन्हें अनायास ही प्राप्त हैं वे आध्यात्मिक या मानसिक विकासमें 
सहायक होंगे ही; इसका अर्थ केवल इतना है जो शारीरिक आवश्यकताओंकी पूर्ति 
करनेके लिए. कष्ट डठानेपर बाध्य हैं वे विद्याओं तथा कलाओंकी साधना करनेमें 
असमर्थ बनते हैं। 


ऋग्वेदके कालमें ही वैदिकोने समृद्धिके स्वशषयुगका निर्माण किया था जिससे 
विश्वके सम्पूर्ण रहस्यको समभनेकी महनीय आकांछासे प्रेरित होकर उनकी 
प्रतिभाव्मक बुद्धि विश्वकी शक्तियोंसे हेलमेल बढ़ाने लगी, उनसे मित्रता स्थापित 
करननेके प्रयततमें अम्रसर हुई। बौद्धिक मननके पूर्व कबिता जागृत होती है और 
भावनाओंको ही बौद्धिक कल्पनाओंका रूप देकर विश्वके रहस्यके अन्वेषणका 
प्रवत्न करती है। बुद्धिकी तार्किक सूच्मताके स्तरपर पहुँचनेके पहले वैदिक ऋषि- 
योंकी काव्यशक्ति ग्रबुद्ध हुई, प्रस्कुटित हुई । परम्परा द्वारा प्रात रूढ संस्कारोंके 
संकीर्ण बन्धनोंको लॉघकर वैदिक कवियोंकी प्रतिमा असीममें, अनन्तमें विश्वके 
सुन्दर रहस्यका अन्वेषण करने लगी। उन्होंने विश्वकी भब्य, सुन्दर तथा पावन 
'शक्तियोंके समूहको एक ही सुत्रमें पिरोया हुआ पाया । समूचे संसारके रहस्य को सम- 
अनेकी महान्‌ क्रियाका प्रारम्भ असम्य समाजमें सुतराम्‌ संभव नहीं; और अगर 
हुआ भी तो उससे स्थिर एवं निर्बाध तत्वका निर्माण कदापि नहीं हो सकता | वैदिक 
ऋषिको विश्वसम्बन्धी सिद्धान्तकी-जो कि मानवके सभी भौतिक प्रयत्नोंका सार 
है-स्थापना करनेमैं सफलता मिली | आकाश बिखरे हुए. असंख्य तारकोंके 
प्रपु्, संसारपर उत्साहका अमिषेक करनेवाली और नतेकीकी तरह नेत्रोंको 
आनन्द प्रदान करनेवाली स्मितवदना उषा, अनन्त आकाशको नापनेवाले प्रात:- 
कालके सूर्य, अगाघ और निर्मल जल, वर्षा, आँधी-तृ्तन, मेघोंका गर्जन, बिज- 
लौकी चमक-दमक आदि सबमें वैदिकोंकी प्रतिभाने एक ही नियन्त्रणका अनुभव 
किया । दिन और रात, ऋतुओंके चक्रमें उपस्थित होनेवाले नियत वार्षिक परि- 
बतेन, पत्रों, पुष्पों एवं फलोंके रूपमें होनेवाला वनस्पतियोंका नियत विकास, 
पशुओं तथा मानवोंकी गर्मधारणामें प्रतीत होनेबाली निश्चित कालकी अवधि 
आदिकी ओर वैदिक ऋषियोंने बड़े गौरसे देखा और उन्हें अनुभव हुआ कि 
* प्रकृति-नटीके कार्यकलाप ? नियमित रूपसे चलते हैं, उनमें किसी ब्रतका पालन 
करनेकी प्रवृत्ति परिलक्षित होती है । स्वर्ग “और (थ्वीके अद्टूट सम्बन्धने, 
खँष्टिकी आत्तरिक. एकरूपताने .उनकी . प्राविभाको सूचित किया. कि विश्वमें 
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एक निश्चित व्यवस्था है, इन्द्र, वरुण, सविता, अभि, वायु, हिर्ण्यगर्भ आदि 
देवता ,विश्वके इसी नियमका बढ़ी सावधानीसे और बिना किसी प्रमादके पालन 
करते हैं; सविता तथा वरुणके ब्रत निर्बाध हैं, अखरड हैं. । विश्वकी इसी 
व्यवस्थाको ऋग्वेदने “ऋत” की संज्ञा दी। देबोंके प्रथम देवता प्रजापति या 
अक्षा इसी ऋतसे उत्पन्न हुए; अतएब इन्हें ' ऋतज” कहा गया। अग्नि, सोम, 
वरुण, सबिता आदि देवोंको “ऋतावा? ( याने ऋतकों धारण करनेवाले) और 
* ऋतपा ? ( याने ऋतकी रहता करनेवाले ) की उपाधियोँ मिलीं । 

विश्वको व्यापनेवाले 'ऋत' तत्वको वैदिक ऋषियोंने नीतिकी कल्पनाके बलपर 
उस्न्न किया । ऋत तथा अछतके ढूंढे नीति और अनीतिके दंद्वका बोध होता 
था । बैदिकोंके नीतिशास्रमें 'ऋत ? शब्द उचित कर्मोका वाचक और सत्यके 
प्रथका परिचायक अतएव सराहनीय जीवन-पद्धतिका प्रमाण माना गया। मानवके 
मनमें सहज ही स्थित ऋत तथा अद्तके संस्कारोंस़े उत्पन्न विवेकके बलपर उसके 
कर्तव्यों तथा अक्तव्योंका निश्चय होता है । इसी आन्तरिक नीति-कल्पनाके सहारे 
निसर्गके शक्तियोंके कार्य-कलापोमं वैदिक ऋषियोंको व्यवस्थाका भान हुआ। और 
उसे उन्होंने “ऋत ” संज्ञा प्रदान की। मानवके अन्तरज्के नेतिक सत्य 
तथा विश्वकी शक्तियोंके अस्तित्व एवं ब्यापारोंके मूलमें स्थित सत्यकी एक- 
ताका यह निर्णय वैदिकोंकी विशाल प्रतिभाका ज्वलन्त प्रमाण है। वेदोमें 
“निर्क्लेति को पापदेवता माना है । इस शब्दम * ऋति ! ऋतका समानार्थक शब्द 
है; अत एव “ नितति 'का ब्युपत्तिगत अर्थ होता है सत्यके पथसे च्युति 
या ब्युत होना । विश्वमें कोई कुप्रबन्ध नहीं, कोई अव्यवस्था नहीं, कोई घपला 
नहीं; उसमें नियमब्रद्धता है, नियमन है। यही सिद्धान्त बौद्धिक प्रगति तथा 
विज्ञानकी आधारशिला है। बुद्धिके इसी निर्णयके सहारे मानवोंका सुधार तथा 
अनन्त विकास संभव है। 

अप्रि, उषा, सविता, वायु आदि प्रकृतिके शक्तिरूप देवता, तथा 
इन्द्र, वरुण, रू आदि प्रकृतिकी शक्तिके परे विद्यमान देव भी ऋत-तत्त्वके 
अधीन हैं । यही कल्पना ऋग्वेदके मूल दर्शनकी निःरन्देह आधारशिला है। 
ऋग्वेदमं अनेकदेवतावाद है अवश्य; पर्ठ वह ऋग्वेद-पूर्व परम्पका अवशेष 
मात्र है। ऋग्वेद उसका स्पष्ट तथा वास्तव स्वरूप धीरे धीरे अदृश्य होता रहा। 
इन्द्र, अग्नि, ब्रक्मण॒स्पति, वरुण, सविता, मित्र, पूषा, रुद्र, धाता, विश्वकमी, हिरए्य- 
गर्भ आदि उच्च कोटिके देवोंकी प्रेशंसा करते समय जो देवता वर्णनके विषय हों वे 
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ऋग्वेदम चराचर सृ्टिके नियन्‍्ता तथा स्वोके ईश्वरके रूपमें वर्शित हैं । इसको देख- 
कर योरोपीय परिडत बढ़ी उलभनमें पढ़ गये । मैक्समुलरने इस विचार-पद्धतिको 
* इश्टदेवताबाद ( [तृ७0०602व870 ) ” की संज्ञा दी | जो देवता ऋषिके लिए प्रिय 
है या उस समय इष्ट है उसीको परमात्मा मानकर वह उसकी प्रशंसाके पुल बॉँघता 
है | अतएब इस प्रवनत्तिको ' इषदेवताबाद ! कहा गया । वास्तवमें यह विभूतिवाद 
है। उदाहरणके तौरपर अग्रिंदेबताको लीजिए. । अ्नि विश्वकी मूल शक्तिका प्रकट 
आविष्कार है । उसमें विश्वकी शक्तिके दर्शक चिह्न विद्यमान हैं। अग्रिकी महिमा 
विश्व-शक्तिके अर्थको प्रकाशित ( द्योतित ) करती है। अग्रिका अर्थ है तेज, 
उष्णता । अब यह तो स्पष्ट है कि विश्व अर्थात्‌ समस्त संसार तेजसे या उष्णतासे 
भरा हुआ है; असलमें जीवन उसीपर ( उष्शतापर ) निर्भर है| प्रकट तथा 
अदृश्य हो जाना ही विश्व-शक्तिके व्यापक व्यापार हैं। इनके दर्शन अग्रिम 
मिलते हैं। अप्मि धर्षणसे प्रकट होती है; कुछ अन्य कारणोंसे अद्दश्य होती है। 
वह कहीं प्रकाशके रूपमैं अभिव्यक्त होती है तो कहीं उष्णताके रूपमें । प्राणियोंके 
शरीरमें उसका अस्तित्व उष्णताके रूपमें भासमान होता है। यह उष्शता ज्योंही 
नष्ट हो जाती है; त्योंही प्राणी चल बसता है। अतएव मानवके सबसे अधिक 
निकट विद्यमान, व्यापक तथा उसके जीवनका आधार बनी हुई अग्नि परमात्माकी 
परम तत्त्वकी विभूति बनी। 


निसर्गकी अनुभूतियोंके बलपर जो परमात्मा या परमेश्वरकी विभूति सिद्ध 
होते हैं या पुराणकी अन्यान्य कथाओंके कारण जिनका ( परमेश्वर- ) विभूतिमत्त्व 
क्यों पराक्रममें, क्या महिमामें परम्परासे अद्धित है उन दैवतोंमिंस किसी एकका 
स्तवन सूक्तकार परमेश्वर या परमात्माके रूपमें करता है । अम्रि, सविता, वायु, 
पर्जन्य) पूषा आदिं देवोंकी महिमा निसगे या प्रकृतिमं अनुभूतिका विषय बनती 
है । इन्द्र, वरुण, रू आदिकी महत्ता उनके सम्बन्धर्म प्रचलित पौराणिक कथाओं 
द्वारा अक्लित की जाती है । पुराणकथासे यहाँ हमारा अमिप्राय केवल प्राचीन 
कथा ( (90 ) से है। परमात्माकी किसी एक विसृत्िमें अपने मनको संपूर्णा- 
तया स्थिर करना उस व्यक्तिके लिए.असंभव है जिनसे अपने मनकी ऑलॉसे 
विश्वको व्यापनेवाले * ऋत '-जैसे मूल तत्तके दर्शन किये हों । इन्द्र, वरुण, अम्रि 
आदि देवोंके जन्मकी कल्पना ऋग्वेदके पूर्कालसे चली आ रही है। इन्द्र, वद्ण, 
संविता, मित्र आदिकी उपासना तो “आदित्य” याने अदितिके पुत्रोके रूपमें 
की गयी है ।. ऋम्वेदका अनेकदेवताबाद देवोंके जन्मके पहले एक मूल 
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कारणरूप शक्तिको मानता है | इस सर्वव्यापिनी, अखण्ड, असीम और 
अनन्त शक्तिको ऋग्वेद “अदिति” नामकी संशा प्रात है। ऋग्दमें कई 
देवता ऐसे हैं जिनमेंसे किसी एककों ही चुनकर उसके आधारपर यहूदी, ईसाई 
या इस्लाम जैसे अन्यान्य धर्मोकी स्थापना हो सकती थी। सच बात तो यह है 
कि वेद यह सुप्रज तथा बहुप्रज माता है जिसने आजतक अनेकों धार्मिक कल्पना- 
ओंको जन्म दिया है | इस सुपूती जननीसे जनित एक एक कल्पनामें सा्वजनीन, 
अतणएब महत्त्वपूर्ण धर्मकरो निमोण करने तथा ऊपर उठानेकी अनूठी शक्ति है । 

“एक सत्‌ 'से निर्दिष्ट तत्त्वका प्रतिपादन ऋग्वेदने किया | सब ईश्वरमय है, 
“एक सत्‌ ? से ही समूचे संसारका निर्माण हुआ है। ऋषि जिनकी महिमाका 
गान करते हुए. नहीं अघाते वे विविध देवता भी अन्ततोगत्वा “सत्‌? ही हैं। 
इन्द्र, मित्र, वरुण, अग्नि, पंखोंके समूहसे शोमित दिव्य सुपर्ण आदि विविध रूपों- 
द्वारा विप्र उसी ' एक सत्‌ ' का प्रतिपादन करते हैं ( ऋखेद १।१६४।४६ )। 
इसी सिद्धान्तके प्रतिपादनने हिंदूधर्मके इतिहासको एक विशिष्ट तथा नियत दिशा 
प्रदान की । 

संसारके सभी धर्मोका समादर करना हिंदूधर्मकी उच्बल विशेषता है । 
इंश्वरसे सम्बद्ध कोई भी महत्त्पूर्ण विचार, उसकी उपासनाकी कोई भी पद्धति, उपा- 
सनाका विशिष्ट अज्ञ बना हुआ कोई भी कार्यकलाप सब “ एक॑ सत्‌ 'की ओर ही 
संकेत करते हैं; सव॒ धर्म झन्ततोगत्वा उसीकी और उन्मुख होते हैं। हिन्दूधर्मके 
इस दृष्टिकोणका निर्माण करनेमें वेद ही सर्वप्रथम हैं । मैक्समूलरका वैदिक इश्देवता- 
बाद इसीकी पुष्टि करता है । वास्तवमें इष्टदेवतावाद ध्मके क्षेत्रमें स्वतंत्रताका 
सन्देश देता है। 

विश्वके प्रतिभात्मक चिन्तनके बलपर सूक्तके स्वयिता ऋषियोंकों ' ऋत ? तत्त्व 
तथा “ एक॑ सत्‌ जैसे मौलिक विचारोंका धन प्राप्त हुआ | इस प्रतिमाकों अमरत्व 
पानेकी, ' अमिताभ ” बननेकी तीम्र अमिलाषा थी। अमरताके अन्वेषणमें विश्वके 
“आशयकी थाह' लेनेकी प्रबल अमिलाषासे प्रेरित होकर इस प्रतिभाने स्वर्गके अन्तिम 
सोपानको भी लॉघनेका गौरव प्रात किया । ' मैं मत हूँ, अमर कैसे बरूँ १” इसी 
बिचारमें वैदिक मानव मग्न था | यही उसकी “ब्याकुल एपणा ” थी। वैदिक 
ऋषिका कहना है, “ हे अभि, मैं मर्ये हूँ और मिन्रताकी, प्रेमकी दीति दिखाने- 
वाले तुम अम्ल हो | ( काश ! ) मैं और तुम एक बन जाते ” ( ऋगेद दाश्ह 
२५)। “ अमर . देवोंको नियंत्रण देनेवाले इस शअग्निको मैं देख चुका। यही 
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मत्मयोंकी, सृत्युका ग्रास बननेवालोंकी अमर ज्योति है। इसको निंहारिए। यह 
तनु धारण कर उत्पन्न होती है और पनपती है! यही अमर्व्य है, सर्वश्न 
शुब और अटल है ” ( ऋग्वेद ६६४ ) ऋग्वेदके ऋषि बार बार कहते हैं, 
“« मैं मत्य ( मानव ) उस अमर्त्यको बुला रहा हूँ” । मृल्युके सम्बन्धमें नित्य 
होनेवाला यह भान ही मनुष्यको “अमस्ताके पदको नापने ? प्र वाध्य करता 
है । इसी भान-या शानसे संसारके सब धर्मौका जन्म हुआ है। 

अमृत कह०ँ है ! अमृतके रक्षक देवता कौन हैं! धर्मके अन्वेषणके मूलमे 
ये ही प्रश्न हैं। सूर्य, चन्द्र, झम्रि, वायु, आप ( विश्वका जल तत्त्व ), तेज, (रथ्वी, 
दुलोक, उषा आदि इच्द्रियोंका विषय बने हुए, देवता मानवों या अन्य प्राणियोंकी 
तरह सृत्युके ्रधीन नहीं दिखाई देते । उनमें अम्रृतका वास है, वे अमर हैं। 
अतएब इनकी अमरताका भागी बननेकी झ्माकांच्ासे वैदिक ऋषि इन्हें यशमें 
पूजाके लिये निमश्रण देते हैं। बैदिक ऋषियोंने इख्ख, वरुण आदि बुद्धिगम्य 
परन्तु अगोचर और अमर देवोंका अन्वेषण किया । इच्द्रियगम्य या गोचर अमर 
देवताओंकी अमरताके सम्बन्धमँ अनजानमें संशयाकुल ऋषिके मानस इन्द्र, 
बरुण जैसे अदृश्य देवताओंका आविर्भाव हुआ और पूजाके लिए. इनका 
आवाहन आरम्भ हुआ । बास्तवर्म ऋग्वेदके कालमें ही दैवतोंके अ्रस्तित्वके 
विषय कुछ व्यक्तियोंको सम्देह होने लगा। ऋग्वेदम इन्द्रदेव सर्वो- 
परि थे लेकिन कुछ व्यक्ति इनके अस्तित्वपर भी रन्‍्देह प्रकट करते थे। 
इससे यह अनुमान किया जा सकता है कि उस समय कुछ व्यक्तियोंके मनमें 
अन्य देवोंके अस्तित्व सम्बन्धी सन्‍्देहने घर किया होगा देवॉकी पूजा न 
करनेवाले कुछ ' अदेवयु 'झोंका उल्लेख ऋग्वेदम विद्यमान है । इन लोगोंको 
विश्वासमैं लेनेके लिए. गृत्तमद्‌ ऋषिने एक बढ़े ही सुन्दर सूक्‍तकी सृष्टि की है। 
इसकी टेक है “ स जनास इन्द्र: ” [ ऐ. मानवों ( मित्रों) वह इन्द्र है ]।इस 
डेकको सूक्तमें चौद् बार दुहराया गया है । सुक्ततकी पॉचबी ऋचाम ऋषिने लिखा 
है, “ वह कहाँ है ! कुछ लोग उस भयावह इन्द्के सम्बन्ध कहते हैं. “ वह है 
ही नहीं ” | ऐ, मानो, विश्वास रखिएगा कि जो शलुओंको संत्रस्त कर उनकी 
संपत्तिको हर लेता है वही इन्द्र है” । 

बैदिक ऋषिकी आँखोंमें सब देबोंके साथ तादास्म्यकों प्रात करना यही अमर 
ताको प्राप्त करनेका एकमेव उपाय था | वैदिक ऋषिने इस बातका भी अनुभव किया 
कि असलमें मानवके अस्तित्वका यदि हम विश्लेषण करें तो हमें यह अवश्य 
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ज्ञात हो जाएगा कि विश्वके सब अ्रमर देवता उसीमैं वास करते हैं। सच तो यह 
है कि इन देवोंका समाहार ही मानव है। “ सूर्य ही स्थिर एवं चर जगत्‌की आत्मा 
है” यही ऋग्वेदका कथन है । ऋग्वेदम कई स्थानोंपर वायुको देबोंकी या सबकी 
आत्मा कहा गया है । अन्त मानव निसर्गमें विलीन हो जाता है। उस समाप्तिका, 
विलीनताका वर्णन ऋग्वेदमें निम्नानुसार है, “ हे मत मानव, तेरे नेत्र सूर्यमें 
विलीन हों, तेरी आत्मा वायुमें जा मिले, झुलोक या प्रथ्वीमँ आधारकी शक्तिके 
रूपमें तू विलीन हो जा, या जलसे घुल-मिलकर एक बन; ( अपने ) अवयवोंसे 
बनेस्पतियोंमें निवास कर। ” अथर्ववेद ( १०।२ ) में कहा गया है कि “'मानवर्मे 
ब्रह्मके साथ सब देवता उसी तरह निवास करते हैं जैसे गोशालामें गौएँ ? । सारांश, 
मानव तथा देबतामें मौलिक रूपसे एकता है। जब वैदिक मानवने इसे पहचाना 
तत्र उसके हृदयमें अमरताकी प्राम्तिका प्रबल विश्वास निर्माण हुआ; “ अमिताभ 
बनने की दृढ़ श्रद्धाका उदय हुआ । वेदोंमें मृत्युके उपरान्त जीवकी या जीवात्माकी 
गतिके सम्बन्धमेँ कई कल्पनाएँ की गई हैं। देबोंके साथ आत्मभाव या तादात्म्य 
एक ऐसा विचार है जिसके धागोंको बुद्धिकी द्टिसे ठीक जोड़ा जा सकता है। 
यह विचार दर्शनकी दृष्टिसे भी अत्यन्त महत्त्पूर्ण है। वेदोंमें अन्यान्य कल्पनाए. 
पाई जाती हैं । स्वर्ग और नरक, देवलोक तथा पितृलोक, देवयान तथा पितृयान 
आदिके भी अनेकों वर्णन वेदोंमें उपस्थित हैं । 


वैदिक संस्क्ृतिने परलोक तथा इहलोकके बीच संवादपूर्ण सम्बन्धकों साँघ- 
में संपूर्ण सफलता पाई थी। शरीर, मन, बुद्धि तथा इन्द्रियोंके लिये प्रबल 
आकर्षण सिद्ध होनेवाला यह संसार वैदिक ऋषिकी आँखोंमें स्वगंके समान ही 
सुन्दर था। इस. लोकको सृत्युका स्थान, मौतका आगार तथा “ कॉटोंकी बाड़ी ' 
समर, खुल्युसे भयभीत होकर संसारके सम्बन्धमें उदासीनताकी, विक्रपणकी 
भावनाने उसके इृदयमें घर करनेके लिये अवसर न पाया । वह रमणीय सांसारिक 
जीवनको ही स्वर्गका सुन्दर साधन मानता था | नदियोंका नित्य बहता हुआ 
निर्मल जल ही उसके लिये स्वर्गक़ी पवित्रता एवं पावनता का पस्चायक था। इसी 
भौतिक संसारमेँ अपने चर्मचक्घुओँसे स्वर्के देवॉका साक्षात्कार उसे नित्य हो 
पाता था। उसकी अनुभूति उससे कहती थी. कि स्त्रगंका उदय होते ही सबिता 
समूचे संसारको स्वर्गीय ज्योतिसे आश्ठावित करता है.। प्रातःकालकी रमणीय उषा 
उसके लिये स्वर्गकी वह सुन्दर नर्तकी थी जो प्रतिदिन मानवके मनको रिक्नेके 
लिये अपने : स्वर्गीय लावण्यकों समेद उसकी सेवामें.. उपस्थित हो ज़ाती.थी.। 
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खेतकी फसलमें तथा गोमाताके स्तनोंसे प्राप्त होनेवाली दूधकी घाराओँमें उसे 
अमृत प्रतीत होता था। कवियोंकी प्रतिमामयी वाणीके साथ साथ परिडतोंकी: 
बिचार-शुड्खलामें उसे स्वर्गीय संसारकी चरम सीमाके दर्शन होते थे जिसमें सब 
देवॉका आसानीसे समावेश हुआ हो ( ऋग्वेद ११६४।३६ ) । 

विश्वमें निर्मित खर्गीय सौन्दर्यका उत्तराधिकार प्रजाको, यहाँके निवासियोंको 
प्रा्त है। इसीमें वैदिक ऋषियोंको अमरता प्रतिभासित होती थी। उनका दृढ़ 
विश्वास था कि प्रजामें, मानवोंमें ही सच्ची अमरता सुस्थित है। अग्रिपुत्र बसु- 
शरुत कहते हैं, “ हे अभ्नि, बढ़े कृत् भावसे तुम्हारा चिन्तन करते हुए मैं मर्त्य 
तुम्हारा, अमर्व्यका आवाहन कर रहा हूँ। हे संवज्ञ, हमें यश प्रदान करों | हे 
अग्मि, प्रजाके सहयोगसे मुक्के अमरताको प्राप्त करा दो ” ( ऋग्वेद २४१० )। 
+ हे सर्वज्ञ ( प्रभु ), सत्कर्म करनेवालोंके लिए; तुम सुखसे भरे संसारका निर्माण 
करते हो | इस संसारमैं उनके कल्याणके लिए उन्हें वह वैभव प्रदान करो, जो 
शौर्यले, अश्वों, पुत्रों तथा गायोंसे परिपूर्ण हो ( ऋग्वेद ५।४।११)। नैतिक एवं 
प्राकृतिक नियमोंकी एकतामें वैदिक मानवकों पूर्ण विश्वास था। सूर्यको संबोधित 
करके एक ऋषिवर कहते हैं, “ जिसके सहारे दिन-रातका क्रम अबाघ रूपसे चलता 
है, जिसपर जंगम प्राणियोंका जीवित रहना निर्भर है, जिसके बहाएं पानी निरन्तर 
बहते रहते हैं और जिसकी प्रेरणासे ही सूर्यका नित्य उदय होता है वह सत्य 
उक्ति मेरा सर्वथा रक्त करे ” ( ऋग्वेद १०३७२ )। / भगवान्‌ सूर्य, सुविचार, 
सतर्कता तथा सुसंतानसे संयुक्त और साथ साथ निरामय एवं निष्पाप बनकर हम. 
उम्हारी सदैव पूजा करें। ठम्हारा (दिव्य) तेज ही हमारा सखा (मित्र) है । ठुम 
मित्रोंका सम्मान करते हो । हम दीर्घजीवी बनें और हमें प्रतिदिन तुम्हारे दर्शन प्रात 
हों” ( ऋग्द १०३७७ ) | तैत्तिरीय ब्राह्णणमें मनुष्यसे कहा गया है, “ हे मर्लल, 
बम निरन्तर प्रजाका निर्माण करते हो; यही तुम्हारी अमरता है”? ( १४/५॥६ )। 
अथर्ववेद-( ११।१।३४ ) में इसे “ प्रजामृतत्व ? की संज्ञा प्रास हुई। प्रजाके रूपमें 
अमरत्व जीवनका आदर्श बना | अतएब “ प्रजापति ? को देवोंमें सवोपरि स्थान 
मिला | प्रजापतिका अर्थ है प्रजाके पालनकर्ता । ये ही सुरों तथा असुरोंके पिता 
हैं । प्रजापति वास्तव परिवारके, गृहस्थीके देवता हैं । 

बेदोंके जीवनसम्बन्धी दर्शनका सचाई-सार इहलोक एव परलोककी अखरण्ड- 
तामें है। ऐहिक जीवनको अपनी सम्पूर्ण शक्ति तथा शोभा समर्पित करनेमें ही 
परलोककी सच्ची सफलता है.। वेदोंने इसी सत्यको सिद्ध किया | सच बात तो. ग्रह 
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है कि स्वर्गीय शक्ति अवनि या. एथ्वीके रूपमें विकसित होती है। यही वैदिक 
दर्शनका निचोढ़ है। 
यश-संस्कृतिक के और आर्थिक शक्ति 


चैदिक मानव द्वारा निर्मित यश्ञ स्वगके देवोंके मिलनका ऐहिक या सांसारिक 
स्थान है। स्वरगंकी, परलोककी, सर्व शक्तियाँ यश्षमें सम्मिलित होती थीं। अतएव 
यज्ञसंस्था वैदिक संस्कृतिके विस्तारका केन्द्र बनी | यश्ञ समाजके जीवनकी प्रक्रिया 
और सामाजिक संस्थाओंके संघटन का हृदय था । क्या देवोंके साथ आत्मभाव, क्या 
दीर्घायुत्व, क्या संपत्ति सबकी साधनाका एकमेव और अनुपम साधन था वज्ञ | 


विश्वकी इकाई जिसमें निहित है उस परमात्माके यश-रूपकी कल्पना ऋग्वेदमें 
विद्यमान है। यज्ञ ही उ्तत्तिका मूल है, विश्वका आधार है। पापोंका नाश, शह्रु- 
ओंका संहार, विपत्तियोंका निवारण, राक्तुसोंका विध्वंस, व्याधियोंका परिहार सब 
यज्ञसे ही संपन्न होता है। क्या दीर्घायुत्व, क्या समृद्धि, क्या अमरत्व सबका 
साधन यज्ञ ही माना गया है। वास्तव बैदिकोंके जीवनका सम्पूर्ण दर्शन यश्ञमें 
सुरक्षित है । यशके इस तत्त्वका स्वरूप ऋग्ेदमें यों व्यक्त हुआ है, “यश इस झुबन- 
की, उस्न होनेवाले संसारकी नामि है, उतत्ति-स्थान है। देव तथा ऋषि यज्ञसे 
ही उत्पन्न हुए; यश्से ही ग्राम और अरण्यके पशुओंकी सृष्टि हुई; अश्व, गायें, 
अज, भेड़ें, वेद आदिका निर्माण भी यशके ही कारण हुआ । यज्ञ ही देवोंका 
प्रथम घर्म था। ” 

ऋग्वेद्म सोमयागको केन्द्रीय स्थान प्राप्त है। सोम वर्षाका प्रतीक है; अग्नि 
प्रकाशका । प्रकाश तथा वर्षके बल ही सजीव सृष्टि टिकी हुई है। अन्नकी उत्पत्ति 
इन्हींसे होती है । उषस्त चाक्रायणकी कथा छांदोग्य उपनिषदरमे प्रसिद्ध है। उसमें 
प्रधान रूपसे यह सूचित किया गया है कि अन्न ही यज्ञके देवता हैं| अकालमें 
चाक्रायण अपनी ज्रीके साथ महावतोंके गँवमेँ रहे । उनके पास. खानेके लिए. 
कुछ भी न बचा । महावत कुलथीका साग खा रहा था उसे मौँगनेपर उन्हें जूठा 
साग मिल गया और वे उसे खा गये । बादमें वे एक राजाके यशमें पधारे । वहाँ 
सामगान करनेवाले ऋत्िजोंसे उन्होंने पूछा “कौन देवता आपके स्तवनका 
विषय है १ ” सामके ज्ञाता इस प्रश्नका उत्तर न दे सके। चाक्रायणने स्वयं ही उत्तर 
दिया, “ प्राण, आदित्य तथा अन्न ही स्तवनके विषय हैं। ” ताएब्य ब्राह्मण 
( ६।१ ) में लिखा है, “ प्रजापतिको इच्छा हुई कि प्रजाका निर्माण करे। उन्होंने 
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अभिष्टोम नामका यज्ञ किया और उसकी सहायतासे प्रजाओंकी सृष्टि की ”। 
यशकी यह महिमा वैदिक संस्कतिमें स्पष्टलया अभिव्यक्त हुई है। 


जीवनकी प्रत्येक मह्तपूर्ण क्रियाकों यज्षमें पिरोया गया है। सर्व ऐश्र्य 
यशपर ही निर्भर है। वामदेवका कथन है, “ हे अमि, इस यशका भन्न करना 
क॒दापि संभव नहीं । यह यज्ञ, गाय, बैल, भेड़, घोड़े, नेता, मित्र, अन्न, संतान, 
सभा और धनसे युक्त है। हे असुर, दीर्ष तथा विस्तृत आशयकी यह आर्थिक 
शक्ति ( रयि ) है ” ( ऋणेद ४।२।३५)। ऋग्वेदम अन्न तथा पशु-धन की उत्पत्ति 
यश्ञके बलपर होती थी। वैदिकोंने सब आर्थिक और सामाजिक संस्थाओंको यज्ञकी 
या अम्रिकी साखीसे ही निर्माण किया था। तैत्तिरीय संहिता (७११) तथा 
ताएड्य ब्राह्मणमें प्रजापतिसे यज्षद्वारा निर्मित चार वर्णोंकी कथा है। वाम- 
देवका कहना है, “ यशकी सहायता लेकर मैं गांयले दूधकी अपेच्षा रखता हूँ; 
कृष्णवर्ण होते हुए भी वह अपने श्वेतवर्ण और सबके आधाररूप पेयसे (दुः्घसे ) 
प्रजाको पुष्ट करती है ( ऋग्वेद ४३६ )। आर्थिक उत्पादनकी क्रियाके साथ 
यश्ञका जो सम्बन्ध था वह भगवद्गीताके एक छोकमें सूचित हुआ है। गीताका 
कथन है, “ प्रजापतिने यश्के साथ प्रजाओंका निर्माण किया और उसने यशकी 
सहायतासे उत्पत्ति करनेको कहा क्योंकि यज्ञ ईप्सितको पूर्ण करता है। ” कोई यज्ञ 
ऐसे हैं जिनका आर्थिक उत्पादनके साथ सम्बन्ध स्पष्ट है। आग्रायणेष्टि वंह इष्टि 
(याने यज्ञ ) है जो अनाजकी उत्पत्ति (सफल ) के बाद योग्य ऋतुमें या उपयुक्त 
समयमें की जाती थी। इसे उपनके दोनों समय करनेकी विधि है। अमिदोत्रके 
लिए, “ सव॒त्सा गौ” अनिवार्य है। दर्शंपूर्णमासेष्टि प्रत्येक पत्षुके उपरान्त विहित है । 
इसके लिए, छः गायोंकी आवश्यकता है। तैत्तिरीय संहिता ( ७॥२।१४ ) में लिखा 
है, “ सारसख्वत सत्रको तबतक (अविरत रूपसे ) चलाना पड़ता है जबरतक गायों 
तथा बैलों की संख्या दससे सोतक और सौसे सहखततक न फुूँचे।” पशु, अन्न, 
संतान (प्रजा ) आदिकी प्राप्तिके लिये मिन्न मिन्न यज्ञोंका विधान किया गया है। परन्तु 
यजुरवेंद तथा त्रह्मणप्॑थोंमें वर्णित यश्-विधानके आधानपर यह स्पष्ट नहीं किया जा 
सकता कि यशमें अर्थ की या प्रजा (संतान) की उत्पत्तिको प्रधानता दी जाती थी। 
हाँ; पुरुषसूक्तके आधारपर यह अनुमान अवश्य किया जा सकता है कि यशके 
बेदपूरव स्वरूपमें अर्थ और प्रजा ( सन्‍्तान ) का उत्पादन समाविष्ट था। यजुरवेद, 
क्या ब्राह्मण॒प्रंथ दोनोमें अम्रिशेमकी प्रशंशाके समय वर्णित चातुर्व॑श्यंकी उ्पत्तिसे 
भी यही सूचित होता है। वहाँ स्पष्ट रूपसे लिखा है, “ दैवतों, छुंदों, पशुओं 
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तथा चात्॒॑र्वकों प्रजापतिने अमिष्टोमकी सहायतासे निर्माण किया ” ( तैत्तिरीय 
संहिता ७।११ )। इस अनुमानकी पुष्टि करनेमें गह्यसूतकी विधियाँ सहायक हैं। 
ये विधियाँ वेदकालीन संस्कृति-परम्पराकी परिचायक हैं । इनमें एक ही अग्मिके 
सम्बन्धमें विभिन्न यज्ञोंका विधान है| उपनयन, विवाह, गर्भाधान, जातकर्म, नाम- 
करण, अन्नप्राशन आदि सब्च संस्कार जीवनकी महत्त्वपूर्ण घटनाओं या परिवर्तनों- 
से संबद्ध हैं । छांदोग्य उपनिषदमम सत्यकाम जाबालकी कथा है | उससे सिद्ध होता 
है के बह्नचर्याश्रममें विद्यार्थियोंको पशुओंके पालन तथा संवर्धन का काम सौंपा 
जाता था। “ गायरूपी घनको चार सौसे हज़ारतक बढ़नेमें जो अवधि लगती है वह 
उसने अरण्यमैं बिताई और प्रकृति या निसर्गसे ब्न्मविद्याको प्राप्त किया” (छांदोग्य 
४४५ ) । यह्षमें प्रजाकी या संतानकी उत्पत्तिका अनुमान पौराणिक कथा- 
हट किया जाता है। प्रसिद्ध है कि राजा डरुघदको द्रौपदी यशमें ही प्रास 
। 


वैदिक, अत्यन्त प्राथमिक अवस्थाम जो सांस्कृतिक जीवन ब्यतीत करते थे 
उसके भी अवशेष यशसंस्थामें पाये जते हैं | अनाजको चक्कीमैं पीसना जब मालूम 
नहीं था तब उसे बद्चेसे पीसकर रोटियोँ बनाई जाती थीं | यज्ञका पुरोडाश एक 
ऐसी वस्तु थी जिसे पीसकर तैयार कियां जाता था । गायों तथा धोड़ोंको बलि 
देनेकी प्रथा बेदोंमें वर्णित है । तैचिरीय संहिता तथा ब्राह्मणप्रंथोमें एक विधि 
बह है जिसमें सृत मानवके या अन्य चौपायोंके मुश्डको अग्निचयनकी वेदीपर 
रखनेके लिए कहा गया है। सारांश, यश्ञसंस्थाके विस्तारमें संस्कृतिके ऐतिहासिक 
अध्ययनके लिए आवश्यक सामग्री पर्यातत मात्नामें मिलती है। ब्राह्मणअंथमें 
यशको जादूका रूप प्राप्त हुआ; परन्तु ऋग्वेदमँ तो यशके यथार्थ दर्शन देवोंकी 
आराधनाके रूपमें होते हैं | सच बात तो यह है कि ब्रह्मणप्रंथोंमें यज्ञका जो रूप 
मिलता है वह उस संस्थाकी एक प्रकारकी अवनतिका परिचायक है। 

भारतीयोंकी समाज-व्यवस्थाका, उनके राज्य-शासन और विधि-विधानका तथा 
पुराणों और कलाओंका विकास भी यंशरसंस्थकके द्वारा संपन्न हुआ | उपनिषदोंके 
जैसा उच्च कोटिका दर्शन भी याशिकोंके मननसे निर्माण हुआ । वास्तवमें भार- 
तीय॑ संस्कृतिकी एक भी शाखा, एक भी अन्ञ ऐसा नहीं है जो इतिहासकी दृष्टिस 
बेद तथा यज्ञ से प्रत्यक्ष या अप्रत्यक्ष रूपमें संबद्ध न होनेका दावा कर पाये । 

भारतीय संस्कृतिके विकास एवं विस्तारमें वेदोंने किस तरहं सहायता की 
इसीका विविचन आगामी पाँच अध्यायोंमें किया गया है। 


२-तकंमूल भज्ञामें बेदोंकी परिणति 


उपनिषदों तथा सूत्रोंकी रचनाका काल वैदिकोंकी ताकिक प्रश्ञाके परम उत्क- 
पैका काल है । मानवकी संस्कृतिमँ इस कालकी महिमा अपार है । निसर्गपर 
विजय पानेमें मानवकी तर्कशक्तिने ही उसका साथ दिया है। असलमें तर्क-बुद्धि 
ही मानवकी वह विशेषता है जो उसे पशुओंसे प्रथक्‌ कर देती है। पशु अथवा 
मानवेतर प्राणी निसर्ग का या प्रकृतिका उपयोग उत्पादनके साधनके रूपमें नहीं 
कर पाते | पिपीलिकाएँ, मधुमक्खियाँ तथा पक्षी बाह्म प्रकृतिकों साधनके रूपमें 
अपनाकर अपने निवासके स्थानोंका निर्माण करते अवश्य हैं; परन्तु आसपासकी 
प्रकृतिका उपयोग किसी साध्यकी साधनाके लिए करना मानवका ही काम है। 
इसका कारण है मानवकी वह तर्कमूल प्रशा जो कारणके अन्वेषणकी छुमता 
रखती है। इसी प्रज्ञा या मेधाके बलपर मनुष्य अतीत, वर्तमान एवं भविष्य-तीनों 
कालोंके आकलनमें समर्थ होता है। इसीकी वजहसे मलुष्यकों सुयुका भानहुआ 
जिसकी कल्पना तक अन्य प्राणी नहीं कर सकते। 


तार्किक बुद्धिका ख्वरूप तथा संस्क्रतिके विकासमें उसकी महिमा 


बुद्धिके या ज्ञानशक्तिके एक प्रतिभा और दूसरा तर्क । इनमें मूलतः 
कोई भेद नहीं । दोनों ज्ञानशक्तिके ही आविष्कार हैं। इन्हें पूर्णतया परथक्‌ नहीं 
किया जा सकता | प्रतिमा झगर तककौत्मक है, तो तर्क भी प्रतिभाव्मक होता है। भाषा, 
गणित, सामान्य और विशेष कल्पनाएँ तथा एरथकरण-युक्त विवेचना आदिकी सहा- 
यतासे मनके प्रतिभात्मक व्यापार तर्कात्मक बनते हैं) क्या प्रतिभा, क्‍या तर्क दोनों 
नैसर्गिक अवश्य हैं; परन्तु साथ साथ उन्हें प्रयत्नसे आर्णत भी करना पड़ता है। 
दोनों पारस्परिक सहायतासे वर्धमान होते हैं | प्रतिमात्मक विचारमें मूर्त तथा 
अमूर्तके भंदेकों स्थान नहीं मिलता । प्रतिभामें शुद्ध कल्नना और संमिश्र कल्पनाका 
मेद संभव नहीं है। गणितशासत्रके एक, दो, तीन जैसे संख्यासम्बन्धी संकेत प्रति- 
भाकी उपज नहीं; विश्छेषणात्मक बुदिद्वारा निर्मित हैं। एक अश्व, दो बैल, तीन 
ऊँट आदि विभिन्न रूपो्मे संड्याओंका अनुभव होता है। अश्व, बैल, ऊँट, आदि 
* मूर्त बस्तुओंसे मिन्न एक, दो, तीन जैसी शुद्ध संख्याओंका निर्माण मानवकी तर्क- 
जुड्धिके कारण ही संभव हुआ । प्रतिमा्में वस्तुविषयक विचार बस्तुके चित्रको 
ध्यानमैं रखकर किया जाता है। उसमें शुद्ध कल्पनाओंको प्रधानता नहीं दी जाती। 
जिस तरह स्वप्नमें वस्तुओंकी मूर्त.आकतियाँ . मनकी. आँख़ोंके सामने उपस्थित 
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होती हैं उसी तरह जो मन तर्कबुद्धिकी परिणत अवस्थांतक नहीं पहुँच पाया है 
उसकी विचार-पद्धति वस्तुओंके मूर्त चित्रोको सामने रखकर ही पनपती है । वस्तु- 
आँके मूर्त आकार तथा ग्र्क्ष-ध्यापारको छोड़ केवल शुद्ध कल्पनाओंकों सहायतासे 
विचार करनेकी पद्धतिको अपनानेका सौभाग्य उसी मानवको प्राप्त है जो स्वयं सुधरा 
हुआ हो, जिसने तककी इृष्टिसे परिणत अवस्थाकों पाया हो | प्राथमिक अवस्थामें 
विद्यमान व्यक्ति साहित्यिकों तथा कवियोंकी तरह उपमाएँ, रूपक, दशन्त आदिकी 
सहायतासे ही मनन करते हैं। पञ्चतन्त्र, हितोपदेश, इसापकी कथाओ्रोमें विद्यमान 
चाय एवं राजनीतिकी कल्पनाएँ: चित्रात्मक हैं। वास्तवमैं क्या पडचतन्त्र, क्या हितो- 
पदेश दोनोंमें वर्णित राजनीतिको विज्ञान नहीं माना जा सकता क्योंकि विज्ञान विशुद्ध 
कल्पताओंसे ही बनता है। प्रत्यक्ष कार्य करते हुए वस्तुपाठके रूपमें प्रास शाज्रीय 
शानका जो स्वरूप होता है वही रूप उन विद्याओंका था जो विद्याएँ प्राचीन कालकी 
प्राथमिक अवस्थामें प्रात्त हुई थीं। पाकशास्र, शिल्पशात्र, अश्वविद्या, धनुर्विया, 
ओपषधिविज्ञान झादिको शुद्ध वैज्ञानिक रूप प्राप्त होनेके लिए तार्किक बुद्धिकी बहुत 
ही परिणत अवस्थाकी आवश्यकता है । अतण्‌व यह ज्ञान सदियोतक वस्तुपाठके 
रूपमें ही विद्यमान था। कथाओं, कहानियों एवं वस्तुपाठोंके रूपको पार करके 
उच्च कोटिके रूपमें परिणत होनेके लिए यह आवश्यक है कि मानवकी बुद्धि, 
प्रतिभा या अनुभवकी अवस्थासे तार्किक, अतएव उन्नत अवस्थामें पहुँचे । 

मिसर, असीरिया, बाबीलोन आदिकी प्राचीन संस्क्तियोंमें विद्याएँ तथा 
कलाएँ. प्रतिमा या अनुभव पर आधारित अतएव चित्रात्मक विचारोंकी अवस्थातक 
ही सीमित थीं उस कालकी विद्याओंकी ठीक वही अवस्था थी जिसमें कथाओं, 
देव-चरित्रों तथा वस्तुपाठोंकी धूम थी । इस अवस्थाकी मर्यादाको 
लेकर सूक्ष्म, शुद्ध और तार्किक बुद्धिसे संयुक्त, उच्च कोटिकी अवस्थामें 
प्रवेश करनेका गौरव प्राचीन यूनान तथा प्राचीन भारतवर्षकों ही प्राप्त है। 
स्वप़्के समान चित्रात्मक तथा मूतपर निर्मर विचारोंकी पद्धतिसे मुक्त होकर 
यूनान तथा भारतवर्षकी संस्कृतियोंने प्राचीन कालमें द्वी विशुद्ध कल्पनाओंकी 
विचार-सृष्टिम प्रवेश किया और यही संस्कृतिके शानके इतिहासमें युगान्तकारी 
सिद्ध हुआं। 


वैदिक विचारोंकी तीन अवस्थाएँ कथा, रूपक तथा शुद्ध कल्पना 
प्राचीन भारतवर्ष तथा प्राचीन यूनान दोनों देश दाशनिक ये | अन्य प्राचीन 
राष्ट्र विश्रकी उत्पत्ति एवं. सृष्टिके व्यवहारोंमें दृश्यमान कार्य -कारणुक्की परम्पराको 
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देव-चरित्रोंकी कथाओंके रूपमें ही समभते ये; उन्हींके द्वारा उसकी अभिव्यक्ति 
करते ये । बाबीलोनके निवासी मानते ये कि मईूँकने जब विशालकाय, राच्तसी 
सर्पका वध किया तत्र उसके शरीरसे ही दृश्यमान सृष्टि उत्पन्न टू । पौराणिक 
कथाएँ ही मिसर और असीरियाके लिए दर्शन बनी थीं। केवड पौराणिक कथा- 
ओमें सन्‍्तोष न मानकर, शुद्ध और वैज्ञानिक कार्यकारण-परम्पराके अन्वेषणमें मम 
होनेका गौरब सिर्फ़ यूनानियों तथा भारतीयोंको प्राप्त है । इनकी विचार-पद्धतिने 
प्रारम्भमं पौराणिक कथाओंका रूप ही अपनाया था | एक समय था जब्र वैदिक, 
देवों तथा असुरौके पराक्रमको ही सष्टिका व्यापार मानते ये। उनकी आँखोंमें सूर्य 
और चन्द्रके ग्रहणका मूल कारण था राहु तथा केठ जैसे असुरोंका उन्हें पस- 
नेका प्रयलल । इन्द्र अपने विशाल बाहुओसे ग्ुलोक तथा प्रृथ्वीकों धारण करते हैं । 
प्रजापति-सृष्टिके पिता उसकी उतत्तिके लिए तप करते रहे, तपस्याके कारण वे पसीनेसे 
तर हुए. और उस समय उनके पसीनेकी या स्वेदकी जो धारा बही उसीसे सृष्टिके 
प्रारम्भम जलका निर्माण हुआ । प्रजापतिकी जागुतिमें सश्टिका अस्तित्व संपन्न होता 
है और उनकी सुषु्तिमें सष्टिका प्रलय । विश्वकी उलत्ति एवं सृष्टिके व्यापारोंके विष- 
यमें इस प्रकारकी कथात्मक या आख्यानात्मक कल्पनाएँ वेदोमें यत्र-तत्र विद्यमान 
हैं | इन कथाओको एक प्रतीक, एक रूपक माननेकी ग्रवृत्तिका पहले उदय हुआ । 
यही तार्किक बुद्धिकी संशोधनशीलताका, अन्वेषणप्रियताका प्रथम चिह्न है | 


पौराणिक कथाओं तथा देव-चरिज्रोंके रूपकात्मक सारके कथनकी प्रवृत्ति 
वास्तवर्म बौद्धिक विकासकी उन्नत अवस्थाका परिचय कराती है । वेदोंमें इस अव- 
स्थाके परिचायक उदाहरण अनेक हैं । प्राचीन सृष्टिकथाओंके अनुसार प्रजापतिने 
जलमें कमल-पत्रपर बैठकर विश्वको उत्पन्न किया था । बैदिकॉंके मतमें प्रनापति 
विश्वके कर्ता ये। इसका कारण यह था कि उस समय लोकनायकों या नेता- 
आऔँको प्रजापति कहा जाता था और वे ही समाजसंस्थाओंकी महत्त्वपूर्ण घट- 
नॉके सच्चे सुश्नघार ये | क्या अर्थ, कया परिवार, क्‍या युद्ध सबसे सम्बन्धित व्यब- 
हार इन्हीं नेताओंके नेतृत्वमें संपन्न होते थे। अतएब वैदिक मानवोमें अपने 
जीवन-क्रमकों देखकर एक ऐसी हढ़ भद्धाका निर्माण हुआ था कि इस विशाल 
विश्वके कर्ता तथा धर्तों भी एक ऐसे ही कोई नेता या प्रजापति होंगे। परन्तु 
बाद विचार-पद्धतिमें जो सुधार हुआ, जो प्रगति हुई उससे इस अ्रद्धाका आसन 
डॉबाडोल हुआ । इसलिए, वैदिक मानव इसका कोई अलग श्रर्थ करनेमैं यलशील 
हुआ | इसका . अच्छा उदाहरण तैत्तिरीय संदिता (५॥६।४॥२.) में मिलता है | 
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वहाँ कहा गया है, “ प्रारम्भमें सत्र जगह जल ही जल था। प्रजापति वायुरूप 
धारण कर कमलपत्रपर क्रीडा कर रहे ये ”। चातुर्वस्यंकी याने समाजकी उत्प- 
तिके सम्बस्धम साधारण वैदिक मानवकी यह धारणा थी कि प्रजापतिके मुखसे 
जआह्मण, बाहुआँसे क्ञतिय, जद्भाओँते बैश्य तथा पैरोंसे शूद्ध उत्नन्न हुए । जैमिनीय 
आहशमें इस कथाके झर्थको रूपकके तौरपर सूचित किया गया है। इस ब्राह्मणका 
कथन है, “प्रजापति प्रारम्भमें विद्यमान ये; प्रजापति (देवता ) का अर्थ है जनता, ” 
( १६८ )। इस अर्थसे स्पष्ट है कि मुख, बाहु आदिको भी एक रूपक ही मानना 
चाहिए | प्रजापतिसे सृष्टिकी जो उत्त्ति हुई उसके कई रूपकात्मक अर्थोंका उल्लेख 
आह्यण अंथोमें मिलता है । संदर्भके आधारपर 'प्रजापति' शब्दके जो झनेकों अर्थ 
बंतलाये गये हैं. उनमें सूर्य, चन्द्र, संवत्सर, यज्ञ, वाणी, मन, प्राण, अन्न, मनु, 
अथर्वऋषि, आत्मा, सत्य तथा राजाका समावेश हुआ है । समूचे विश्वको भी 
प्रजापतिकी संज्ञा दी गई है । कहीं कहीं प्रजापतिका विवरण करते हुए. यहाँतक 
लिखा गंया है कि जिस किसी शक्ति, वस्तु या कर्मसे-बुछ भी क्यों न हो-उल्नन्न 
होता है उसीको प्रजापति कहते हैं । अन्तर्मे यह भी स्पष्ट किया गया है कि प्रजा- 
पति वास्तवमें “ अनिरक्त हैं अर्थात्‌ उनकी व्याख्या या परिभाषा नहीं की जा 
सकती | प्रजापतिकी तरह इन्द्रकी कल्पनाको भी ऋग्वेदमेँ कई जगह रूपक या 
प्रतीक माना है। सूव, आकाश, अम्रि, वायु, आत्मा, प्राण और राजा “इन्द्र! 
शब्दके प्रमुख अर्थ माने गये हैं और अन्तिम निष्कर्ष यह है कि सामर्थ्य ही इन्द्र 
है । तैत्तिरीय बद्यण ( २४१॥७४४ ) में इद्धको बल अथवा बलपति कहा गया 
है। प्रारम्भिक कल्पना यह थी कि शरीरमें विद्यमान जीवात्मा एक मनुष्य है, 
डलका आकार मनुष्य-जैसा है; परन्तु विकासकी अवस्थाम धीरे धीरे यह विचार उद्ति 
हुआ कि आत्सा, एक शक्ति है, वह मनुष्यके आकारसे युक्त याने इतनी स्थूल 
नहीं हो सकती । तत्रं मनुष्यके अर्थमें जीवात्माका बोध करानेवाले: ' पुरुष ! 
झब्दके अर्थमे व्युलचिके आधारपर परिवतन करना अनिवार्य मालूम हुआ। 
£ पुरुष ? शब्दका मूल अर्थ है मनुष्य | मनुष्य या मानेव के शरीरके हृदय या नेत्ों 
जैसे अवयवर्मं स्थिर होकर विचार करनेवाली या शरीरके ब्यापारोंको चलाने- 
बाली जीवात्मा निश्चय ही सूद्म है। अतएव वैदेक मुनियेने सोचा कि 
इंस जीवात्माके लिए, “ पुरुष ” शब्दका उपयोग मिन्न अर्थमें ही करना चाहिए | 
अथर्ववेद्मं ' पुरुष ” शब्दकी जो ब्युयपात्ति दी गई है वह है. ' पुरि+शय? 
याने पुरमें या परमें रहनेवाला । शरीर विश्वकी शक्तियोंका पुर याने आम है, 
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आगार है। “ पुरुष ? की ब्युलत्ति इस आलकझञरिक अर्थक्रों स्वीकार कर बतलाई 
गईं । अथर्वबेद- ( १०२।२८-३३ ) में लिखा है, “ पुरुष सब्॒ दिशाओंको 
न्यापता है । वह अक्म है। उस अह्के पुरको ( स्थानको, घरको ) समझना चाहिए। 
इसीलिए उसे “ पुरुष ! कहा जाता है। यह अयोध्या नगरी है जिसमें नौ द्वार 
तथा आठ चक्र हैं। इसमें जो सुनहला कोश ( या नीड ) है वही प्रकाशसे परि- 
पूर्ण खर्ग है। इस दैदीप्यमान, यशसे परिबेष्टित, सौवर्ण तथा अपराजिता पुरीमें 
अक्ष प्रविष्ट हुआ | ” यहाँ नौ द्वारॉंका अमिप्राय शरीरके नौ छिद्रोंसे है। इससे 
अयोध्या नगरीका उपर्युक्त रूपक स्पष्ट हो जाता है । 


प्राचीन भारतीय समाजकी नारियाँ और निम्न वर्ग भी मानसिक संस्कृतिके प्रव्तंक- 

कथाओं तथा रूपकोंकी अवस्थाओंको स्वायत्त करके वैदिक तत्वचिन्तकोने 
डपनिषदौके कालमें प्रामाणिक, सुसंबद्ध तथा शुद्ध कल्पना-मूल तर्कबुद्धिके क्षेमे प्रवेश 
किया। तत्त्वके चिन्तकोंका, दार्शनिकोंका यह वर्ग समाजके सब स्तरोमें फैला हुआ 
था। जिस समाजके भौतिक तथा आध्यात्मिक वैभवका अनुभव समाजके सत्र 
स्तरॉपर रहनेवाले व्यक्ति प्रयक्त या अप्रवक्तु रूपमें कर पांते हैं उसी समाजपर 
बैमवका परिणाम शुभ होता है; वही समाज सच्चे अर्थोर्में निशमय है।जिस 
समाजमें किसी प्रकारका बैभव समाजके विशिष्ट वर्गतक री सीमित होता है और 
बहुसेख्य व्यक्ति उससे वब्वित, अतव डुर्भाग्यके शिकार बनते हैं उसे-चाहे वह 
कितना ही उन्नत क्यों न हो- व्याधिप्रस्त ही समझना चाहिए।। वैदिक कालका 
सामाजिक जीवन निरामय था; प्रसन्न था। बैदिक वाड्यय इसकी सत्यताका ज्वलन्त 
प्रमाण है । ब्राह्मण, क्षज्िय तथा वैश्य तीनों ऋग्वेदके सूक्तकर्ता थे। ऋग्वेदके 
उत्तर-खण्डर्म, बादके अंशोमें शद्धोके दशन होते हैं। निषाद स्थपतियों तथा 
रथकारोंकी यशसंख्थासे सूचित होता है कि उनमें भी बैदिक संस्कृतिका प्रसार हो 
पाया था। यशसंस्थामें शुद्योंका स्थान महत्वपूर्ण है।अश्वमेध-जैसे बड़े यशोंके 
समागेहोंमें सूत, मागघ, नट जैसे शद्टोंके व्यवसाय करनेवाले व्यक्ति स्वरचित इति- 
हासों तथा पुराणोंको गाया करते ये | उत समय सूक्तकर्ता तथा ब्रह्मबादिनी नारियां 
भी विद्यमान थीं। नारियोंने ऋग्वेदके छुम्बीस सूक्तोंका अणयन किया है। संबाद- 
सुक्तोंमें प्रथित ख्त्रियोंके नामोंको नाटकीय संवादोंमें सम्मिलित स्ियोंके नामोंकी 
तरह हम भले ही छोड़ दें, तो भी अठारद ल्रियोंको सूक्तकर्ता मानना ही 
होगा । अपाला, घोषासूर्या, शी, गोधा, अदिति, विश्ववारा, झजेयी; वाकू 
आदि ज्रियोंके सूक्‍्त संवादात्मक नहीं हैं | अ्रद्धा, वैवस्वती यमी तथा वाकू 
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( बाग्देबी ) के सूक्‍्त तो दर्शन तथा काब्यके मनोहर मेल हैं। अद्धा कहती है, 
# यशकी अग्नि अद्धासे प्रज्वलित होती है। अ्रद्धासे हविका हवन संपन्न होता है। 
कंद्वा जाता है कि श्रद्धा भाग्यके मस्तकपर स्थित है। यह हमें मालूम है। बायुके 
रक्प्क तथा यशकर्ता देव ( भी ) भ्रद्धाकी उपासना करते हैं। ्रद्धाकी प्राप्ति दृदयके 
संकल्पोंसे होती है; शरद्धाके ही कारण समूचा वैभव ग्राप्र होता है” ( ऋग्वेद 
१०१४११-२ ) । वैवस्वती यमीका कहना है, “ स्वर्गमें कतिपय व्यक्तियोंके लिए. 
सोम प्रवहमान है, कुछुको बृतकी प्रासि होती है तो कुछ व्यक्तियोंके लिए. मधुका 
प्रवाह बहता रहता है | उनमें तू चला जा | जो तपस्याके बल सामर्थ्यसे संयुक्त 
हुए, जो तपके कारण स्वर्गके अधिकारी बने और जिन्होंने महान्‌ तपस्या की है, 
उनमें तू प्रवेश कर । जो वीर युद्धमें लड़ते लड़ते अपनी तनुका त्याग करते हैं, 
बीरणति प्राप्त करते हैं उनमें द्‌ चला जा। जो सहसोंकी संख्यामें दान करते हैं, 
उनमें तू सम्मिलित हो। जिन पूर्वजोंने सत्यको स्पर्श किया, जिन्होंने सत्यक्षतका कमी 
त्याग नहीं किया और जिन्होंने सत्यको निरन्तर बढ़ावा दिया उन तपस्वी पितरोंमें, 
हे यम, व्‌ सम्मिलित हो जा । जो कवि सहलों मार्गों अन्वेषण कर सूर्वका 
रक्ष्ण करते हैं उनमें और तपमें निर्माण तपस्वी ऋषियोंमें तू चला जा,” (ऋग्वेद 
१०१५४) । यमी यमको, अपने प्रिय बंधुको उसकी सत्युके बाद संबोधित करके यह 
कह रही है। तपस्वी, वीर, सत्यनिष्ठ तथा ज्ञानवान्‌ व्यक्तिओंको मृल्युके उपरान्त 
जो उच्च गति प्राप्त होती है उसीकी कल्पना उपर्युक्त सृक्तमें की गई है। भार- 
तीय धार्मिक साहित्यमें रुके बाद प्रात होनेवाली अवस्थाका यही सबसे प्राचीन 
वर्णन है और इसकी अधिकारिणी एक नारी है, यह ध्यानमें रखने योग्य है। 
बास्तवमें यह कहना चाहिए कि बंधुके वियोगले ब्यथित एवं विहल नारीने अपनी 
दिव्य प्रतिभाके बलपर मृत्युके उपरान्त मनुष्यको प्राप्त होनेवाली अवस्थाका प्रथम ही 
अ्वेषण किया है । विश्वको व्यापनेवाली चिच्छक्तिस एकरूप द्ोकर अंभण ऋषि- 
की कम्या बाकू अथवा वाग्देवी ऋग्वेदमं अपनी महिमाका वर्णन करती है । यों 
तो विश्वकी एकरूपताक़ो, सर्वात्ममावकों अमिव्यक्त करनेवाले चार सूक्त ऋग्वेद 
विद्यमान हैं; परन्तु इसमें तनिक भी संदेह नहीं कि वाग्देवीका सूक्त ही सबसे 
सुन्दर है, स्ोपरि है । वाग्देवीका कथन है, “ मैं रद, बसु, आदित्य तथा सब्र 
देबोंके साथ संचरण करती हूँ। मित्न और वरुण दोनोंका आधार मैं हूँ। मैं इन्द्र 
तथा अग्निको और साथ साथ दोनों अश्रिदेवोंको ( अश्विनीकुमारोंको ) भी घारण 
करती हूँ। शर सोम, त्वष्टा, पूषा तथा भगदेवका आधार भी मैं ही हूँ। सोमयाग्र 
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कर देवॉको तृत करनेवाले यजमानकों मैं ही द्ब्य देती हूँ। मेरे ही कारण 
सब वैभबोंका संगम होता है। यशमें जिनकी पूजा होती है उनमें मैं ही सर्वप्रथम 
हूँ। कई स्थानॉमें मेरा निवास है; अनेक स्थानॉमे मेरा प्रवेश हो चुका है। देवोंने 
झनेक स्थानॉपर मेरी स्थापना की है। कोई भी मानव अगर देखता है, साँस लेता 
है, शवण करता है वा अन्न खाता है तो वह सब मेरे ही कारण संभव है। जो 
मुझे नहीं जानते वे नष्ट होते हैं । हे विद्वान मानव, सुनो । मैं वही कहती हूँ जो 
अद्वेय है। अपनी इच्छाके अनुसार मैं किसीको भी शूर, ज्ञानवाव्‌ ऋषि, तथा बुद्धि- 
मान्‌ बनाती हूँ । आह्यणोंका द्वेष करनेवाले दुष्ट शतुओंकों नष्ट करनेके लिए रदके 
धनुषको सज्ज करनेका काम मैं ही करती हूँ । मैं मानवजातिको आनन्द प्रदान 
करती हूँ। स्वर्ग तथा प्रथ्वीम मेरा प्रवेश है । इस संसारके मस्तकपर स्थित चुलो- 
कक्ो मैं जन्म देती हूँ। समुद्र मेरा खान है। वहींसे मैं भूतजातका निवन्‍्तरण 
करती हूँ। मेरा शरीर स्वर्गको स्पर्श करता है। सब भुवनों तथा वस्तुओंका निर्माण 
करते हुए. मैं वायुकी तरह नित्य प्रवहमान हूँ। एथ्वीके नीचे तथा स्वर्गके ऊपर 
तक मेरा विस्तार है” ( ऋग्वेद १०१२५ )। ऋग्वेदकी इस पृ्ठयूमिकी ओर अगर 
हम अच्छी तरहसे ध्यान दें तो उपनिषदोंकी तत्वचर्चा्मे सोत्साह सम्मिल्ति 
होनेवाली नारियेंके दार्शनिक सतरको आसानीसे समझा जा सकता है। तात्यये, 
उस समय बल्मविद्या समाजके सब स्तरोंतक पहुँची हुई थी। 


दासीपुओंके वंशन कावधेय यशके आध्यात्मिक रहस्यको स्पष्ट करनेवाले दाश- 
निक ये । इनका उल्लेख महाएतरेय उपनिषदर्म मिलता है। छान्दोग्य उपनिषदमं 
कहा गया है कि षोडशकल अदह्मके द्रष्टा सत्यकामा जाबाल दासीपुत्र थे। उसी- 
उपनिषदसे स्पष्ट है कि राजा जानश्रुति ख॑ शद्ध ये और उन्हें संवर्गविद्या सिखाने- 
वाले ऋषि रैक्ब एक गाड़ीवान ये। उपनिषदोंमें प्रसिद्ध विश्वस्पी वैश्वानर आत्माके 
तत्वका दर्शन करानेवाले अश्वपति कैंकेय च्जिय ये। उपनिषदोंकी चर्चा अश्वपति 
कैकेय, प्रवाहण जैवलि, अजातशल्लु आदि ज्त्रियॉँंकी प्रधानता तथा आचार्यत्वको 
देखकर ही डॉ. डायसेनने अनुमान किया था कि आत्मविद्या प्रधान रूपसे क्षत्रि- 
योंकी वस्तु रही होगी। इसकी शिक्षाकों ब्राह्मणँँने उन्हींते ग्रहण किया। सम्राद्‌ 
जनककी ब्रह्मबादिनी सभामें अनेकों गहन प्रश्नोंकी उठाकर याशवल्क्यका भी ऋर्ते 
करनेवाली गार्गी वैदिक कालके स्त्रियोंके सांस्क्रतिक स्तरका उत्कृष्ट परिचय कराती 
है । मैतिक वैमवके वितरणको दूर हटाकर अमरताकी प्राप्ति करानेबाली 
तस्वचर्चामें निमम्म मैजेयीका, याशवल्क्यकी पत्नीका वर्णन वृहदारए्य- 
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क्ोपनिषद्मं किया गया है। तालर्य, वैदिक कालमें भारतीयोंका पारिवारिक 
तथा सामाजिक जीवन बौद्धिक संस्कृतिके निर्दोष एवं निर्वाध उत्कर्षमें 
सहायक हुआ था। उस युगमेँ सौभाग्यसे उस सामाजिक विक्ृतिका जन्म नहीं 
हुआ था जो ख््रियों तथा पुरुषों अथवा उच्च वर्ग तथा हीन वर्गके व्यक्तियोंमें सम्पूर्ण 
मानसिक अलगाबका निर्माण करती है । यूनानकी अवस्था इसके बिलकुल विपरीत 
थी | यों तो यूनान भी भारतीयोंकी तरह दार्शनिकोंका देश था; परन्तु वहाँ ऐसी 
नारीका एक भी उदाहरण नहीं मिलता जो तत्वचिन्तनके क्षेत्रमें प्रवेशकी अधि- 
कारिणी बनी हो। अफलादूनके संवाद तत्वोंकी इशिसि निस्सन्‍्देह समृद्ध हैं; परन्तु 
उनकी तत्त्व-चर्चामें सम्मिलित होनेवाले व्यक्तियोंमें एक भी नारीके दर्शन नहीं 
होते । उत्सवों, यशों, क्रीडाओं, व्यायामकी शालाओंमें व्यक्त होनेवाले सामाजिक 
जीवनका प्रतिबिम्ब वहाँ मिलता है अवश्य, किन्तु एक भी वर्णन ऐसा नहीं 
दिखाई देता जिसमें किसी सावेजनिक स्थानमें इकट्ठा होकर स्त्ियाँ और पुरुष हेलमे- 
लक़े साथ कार्य कर रहे हों । प्राचीन भारतीयोंके दैनिक, खानगी तथा सार्वजनिक 
व्यवहारोंमें नारियोंका सुधरा हुआ स्तर सचमुच ध्यान देने योग्य था। उस कालमें 
इसके अनेकों प्रमाण मिलते हैं । स्नियोंका बौद्धिक विकास उन्नतिका सबसे महत््व- 


. पूर्ण प्रमांश है। ज्ञान वास्तवमें उच्चतम तथा अन्तिम मूल्य है। अतएव बौद्धिक 


विकास सर्वाज्ञीण उत्कपषैका परिचायक है | ज्ञाका मानवके सब व्यवहारोंसे बड़ा 
ही गहरा सम्बन्ध है | अक्सर यह देखा गया है कि जीवनके विषयमें जितने 
प्रकारकें प्रयल किये जाते हैं उतनी ही विद्याएँ और कलाएँ निर्माण होती हैं। 
इसलिए ज्ञानको सर्वाज्ञीण स्वरूप देनेके लिए यह नितान्‍्त आवश्यक है कि शञानार्थ 
किये जानेवाले प्रयत्लोंमें समाजके सभी अंग भाग लें | सब प्रयत्नोंकी सफलता ज्ञानपर 
निर्भर है। सच बात तो यह है कि ज्ञान मुख्य साधन है और अन्तिम साध्य भी । 
उपनिषदोंके विषय 

आचीन भारतीयोंके ज्ञानविकासमें बड़ा ही महत्त्वपूर्ण और क्रान्तिकारी युग 
बह है जिसमें समृद्ध, व्यापक तथा शुद्ध कल्पनाओंका सजन एवं रचना हुई। 
विशाल, व्यापक और शुद्ध कल्पनाओंके निर्माणका यह कार्य उपनिषदोंमेँ दिखाई 
देता है । उपनिषदोंमें कल्पनाओंकी सुसम्बद्ध रचना नहीं मिलती | उनका लेखन 
झुगठित नहीं माना जा सकता | सच पूछिए तो वह उच्च कोठिके विचारोंका 
आविष्कार मांत्र है। युक्तिवुक्त और सिलसिलेवार गठनके लिए विचार-समृद्धिकी 
परम्पराका रहना आवश्यक है | जब्र पहली बार मौलिक, व्यापक और शुद्ध 


तर्कमूल प्रश्ामे वेंदौंकी परिणति घर 


कल्पनाओंका उदय होता है तब मानवकी बुद्धि उनकी युक्तियुक्त रचनाकी ओर 
प्र्नत्त नहीं होती। ब्योरेबार प्रबन्ध तथा विचारब्यवस्थाका प्रश्न बादमें याने सूतकालमें 
उल्नन्न हुआ। यों तो सूचकाल और उपनिषदोंका काल आपसमें घुले-मिले 
हैं; परन्तु इतना अवश्य कहा जा सकता है कि सूलरचनाकी प्रधानताका 
काल वास्तवमें मूल उपनिषदोंकी समास्तिका काल है। 

डपनिषदोमें प्रधान रूपसे तीन विषयोंका प्रतिपादन हुआ है। ये विषय हैं- 
धर्म, सृष्टि और अन्तिम बस्तुतत््व। संसारके अन्तिम सत्यका प्रतिपादन उपनिष- 
दोंका प्रधान लक्ष है। इस अन्तिम वस्तुतत्व याने ब्रह्मके अथवा आत्माके स्ववूमको 
ठीक तरह समभरनेमें सष्टिका विचार सहायक होता है । इसी दृष्टिसे इसको उपनिष- 
दोमें स्थान मिला है। यह सच भी है क्योंकि अन्तिम सत्य अनुभूतिका विषय 
बननेवाले जीवनका सुन्दर रहस्य है। इसलिए जीवन तथा विश्वके अर्थवो और 
कार्यकारणभावको अच्छी तरह समभनेसे अन्तिम सत्यके आविष्कार सहायता 
मिलती है। धर्म सत्यके दर्शनका साधन है। अ्यकी प्राप्ति उसीपर निर्भर है। 
स्पष्ट है कि यहाँ “ धर्म ” शब्दसे केवल यज्ञरूप कर्मकाए्ड विवद्धित नहीं। 
यशरूप कर्मकाए्ड उपनिषत्यूर्व वेदोंका मुख्य विषय रहा । उपनिषदोर्मे यकसे 
सम्बद्ध या स्वतंत्र _उपासनाओंका प्रतिपादन है। उनमें अ्रतों, नियमों तथा मोक्षके 
शम-दमादि साधनोंका-संक्षेपमें ध्मेका - प्रतिपादन किया गया है । 

उपनिषदोंकी व्यापक, शुद्ध, घार्मिक तथा तात्विक कल्पनाओंका मूल पूर्व- 
कालके वैदिक वाड्पयमें मिलता है। उपनिषदोंमें अन्तिम सत्यको, प्रतिपाद्य मुख्य 
विषयको पुरुष, ब्रह्म तथा आत्माकी तीन कल्पनाओं द्वारा अमिभ्यक्त किया गया 
है। ये तीनों कल्पनाएँ उपनिषत्यूव॑ वैदिक साहित्यमें वर्धमान थीं; उपनिषदोर्मे 
इन्हें पूर्णता प्राप्त हुईं इन कल्‍्पनाओंका इतिहास ही भारतीय दर्शनकी पार्श्रभूमि 
है । उपनिषदोंके दर्शनकी वैचारिक कार्य-कारणपरम्पराको समभनेके लिए चारों 
बेदोंके देवों तथा यश्ञोंसे सम्बन्धित विचारोंकी ओर ध्यान देना परमावश्यक है। 
एकरूप बने हुए. कर्मकाण्ड तथा ज्ञानकाए्डके इस सम्बन्धओों बिना समके 
डप्निषदोंके ज्ञानकाएडकी अभिव्यक्तिके मर्मको समभना सुतराम्‌ असम्भव है। 

ज्ञान तथा कल्‍्पनाओंका इतिहास उन्हींका अंतर्गत अंश है। किसी भो 
बस्तुका इतिहास उसके. ( वस्तुके ) अस्तित्वके अर्थंकरो स्पष्ट करता है। असलमें 
बस्तुका इतिहास उसके स्वरूपमें ही समाविष्ट होता है | बलवान्‌ तथा फला-फूला 
( लहलहाता ) वृक्ष उसके पोषणके विद्यमान क्रमकों सूचित करता है.। फलों 


9678 


कह वैदिक संस्कृतिका विकास 


और पुष्पोंसे समृद्ध अतएव शोभायमान उद्यानकी रचनाके शानमें उपजाऊ 
जमीन, निर्दोष जल, ब्याधियोंके कीआग़ुओंका परिहार, बीजका संस्कार तथा अन्य 
साधन-सामग्री आदिका भी ज्ञान समाविष्ट है । इतिद्वासकों मानवकी संस्क्ृतिके 
स्वरूपमें बढ़ा ही प्रधान स्थान प्राप्त है। इतिहासने विवाह, णहसंखा, 
राज्य, कानून, धर्म, नीति आदि विभिन्न शाखाओंके जीवन-रसको 
पूर्ण किया है।यह एक मानी हुई बात है कि बिना इतिहासके राजनीति 
तथा अर्थशात्र बिलकुल अन्धे हैं । खासकर धर्म तथा दर्शनके भावार्थ 
और कार्यकों सिवा इतिहासको समभला सर्वथा असम्भव है । आधुनिक 
मनोविज्ञानका कथन है कि न्यक्तिके बालमनको बिना सममे; उंसके व्यक्तित्वकी थाह- 
को समभना कदापि सम्भव नहीं | किसी भी ब्यक्तिका इतिहास ही उस व्यक्तिके 
रहस्थको स्पष्ट करता है। व्यक्तित्व वर्तमानके कुछ क्षुणोंमें सीमित नहीं हो सकता। 
* अशोक'की कल्पनामें अशोकके समूचे शासनकालका समावेश करना आवश्यक 
है। अलैक्जंडर, बुद्ध, इंसा मसीह, शिवाजी, नेपोलियन, तिलक, गान्धी आदि 
शब्दोंसे जिस व्यक्तित्वकी ओर संकेत किया जाता है उनमें उन व्यक्तियोंके 
सुम्पू्ण चरित्रोका अन्‍्तर्भाव होता है। सारांश, मनोविज्ञानमें जिस तरह व्यक्ति- 
ल्को भली भाँति समभनेके लिए. व्यक्तिके चरित्रकों ध्यानमें रखना पढ़ता है 
उसी तरह धामिंक तथा तात्बिक कल्पनाओंके म्मको अहण करनेके लिए. उन 
कल्पनाओंके इतिहासका यथार्थ परिचय पाना नितान्त आवश्यक है। 

बैदिक मूलभूत कल्पनाओमें परमपुरुषकी_ कल्पना 


वैदिक कल्पनाओोमें धर्म या तस्वकी दृष्टिसे बढ़ी महत्त्वपूर्ण कल्पनाएँ सिर्फ़ 
तीन हैं- पुरुष, ब्रह्म तथा आत्मा । वहाँ 'पुरुष' शब्दका अमिप्राय 'परमेश्वरसे है। 
विश्वका अन्तिम सत्य पुरुषरूप है।अतः ऋग्वेदके पुरुषसूक्तमे उसका निर्देश केवल 
£ पुरुष ? रंज्ासे किया गया है। छान्दोग्य उपनिषदर्म इसीको “ उत्तम पुरुष? 
कहा गया है। इंश्वर, पुरुषोत्तम अथवा परम पुरुष है यह. कल्पना वास्तवर्मे 
संसारके सब इतिहास-प्रसिद्ध तथा मान्य धर्मोकी आधारशिला है । क्योंकि स्तोत्र, 
प्र्थना, पूजा या समपंण ही सत्र धर्मोका ख़रूप है| जो सर्वज्ञ है, कृपावान्‌ है 
उसीकी प्रार्थना, पूजा, आराधना तथा भक्ति करना समीचीन है। अन्तिम कल्याण 
अथवा निःभ्ेयसकी और संसारमें यशकी प्राप्तिके लिए एक साधनके रूपमें मानव 
धर्म उपयोग करता आया है | इसलिए यह श्रद्धा रखना अनिवार्य है कि इंश्वर 
पुरुष है, मनुष्य है। ईश्वर वह मानव है जो सब मनुष्योमें सर्वोपरि है, जो विश्वकी 
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सर्व मा भी अधिक प्रभावशाली है। यही अद्धा विश्वके सभी प्रथित धमोंकी 
जड़ है। 

निसमंकी महान शक्तियोंको पुरुषका रूप प्रदान कर उनकी आराधनाके साथ 
साथ निसर्गकी शक्तियोंका नियन्त्रण करनेवाले देवताको भी पुरुषरूप मानकर की 
गई प्रार्थना ऋग्वेदमँँ उपस्थित है । सोम, अप, सूर्से, सविता, पूषा, ऊषा, वायु, 
आप (जल ), (्रथ्वी, झुलोक आदि निसर्गकी शक्तियाँ हैं। इन्द्र, वरुण, बृहस्पति, 
विश्वकर्मा, घाता, प्रजापति अथवा अदिति निसर्मकी शक्तियोंके नियामक देवता 
हैं; किन्तु इन्हें किसी एक विशेष शक्तिसे एकरूप नहीं माना जा सकता | इन 
दोनों प्रकारके देवताओंसे सम्बन्धित भाबोंका समावेश करनेवाली कल्पनाका ऋग्ेदमें 
उदय हुआ और वही है “ पुरुष 'की कल्पना । पुरुषसूक्तमें वर्शन है कि पुरुष 
विश्वल्प है, विश्वातीत है।इस विचारके दो अंश हैं; एकमें माना गया 
है कि सूर्य, चन्द्र, वायु, एथिवी, दिशा आदि समूची सृष्टिका जन्म इसी पुरुषसे 
हुआ और दूसरेमें यह स्वीकार किया जाता है कि यह सृष्टि पुरुषसे मिन्न नहीं 
है। ये दोनों अंश पुरुषसूक्‍तमें विद्यमान हैं । 

विश्व-तत््व अथवा ईश्वरके पुरुषरूपकी कल्पना उसे निसर्गकी शक्ति मानने- 
वाले विचारकी या उसके ( ईश्वरके ) विश्वातीत होनेमैँ विश्वाल रखनेवाली कल्प- 
नाकी अपेज्ञा अधिक गम्भीर, अर्थपूर्ण और धम भावनाको झृतार्थ करनेवाली 
है । मानवकी रचनामें व्यक्त समस्या, व्यवस्था तथा विस्मयकारिताके साथ साथ 
मानवर्म विश्व-शक्तियोंका जो चमत्क्ृतिपूर्ण मेल हुआ है उसे देखकर वैदिक मुनिके 
मनमेँ परमपुदुषकी कल्पनाका आविर्भाव हुआ | अथर्ववेदके देसवैं कारडके दूसरे 
सुक्तम मनुष्यकी रचनाके सम्बन्धमेँ साथ्वर्य कुतूहल प्रकट हुआ है। इस सूक्तमें विभिन्न 
रूपोर्मे सही; किन्द॒ बारबार यह प्रश्न उठाया गया है कि मानवके विविध अवयवोंका 
उनके बैचिन्यपूर्ण कार्योके साथ सामझस्य स्थापित कर उसके शरीरकी यह अतीब 
अदभुत रचना कैसे हुई ! और किसने की १ अति प्राचीन कालमैं मानवको मनुष्यकी 
रचनाके सम्बन्धमें प्रथम जिज्ञासा कैसे उत्पन्न हुईं इस बातका यह सूत्र एक उत्कृष्ट 
उदाहरण है । इसमें प्रश्न पूछा गया है कि जागृति तथा निद्राको, सुख और 
डुलको, सुबुद्धि एवं दुबृद्धिको, भूख और प्यासको, सत्य तथा असत्यको, 
बल और दुर्बलता को, रेतस्‌ और मनको किसने निर्माण किया ! इसकेंसाथ साथ 
दूसरा प्रश्न है-भूमि, चुलोक, अमि तथा संवत्सरकी व्यवस्था किसने की ! दोनों 
प्रश्ोंका बह०ँ उत्तर दिया गया है कि मानंव तथा विश्वकी रचना पुरुषरूप ब्रह्ाने 
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की है। अक्लाके साथ सब देवता मानवमँँ उसी तरह निवास करते हैं. जैसे गोशा- 
लामें गौएँ । मानवके शरीरमँ विश्व-शक्तियोंका वह मेल हुआ है ज़ो उसके 
कार्येके लिए उपयोगी है | इसे देखकर विश्व्में इसी तरहके मेलकी कल्पनाका 
डदय हुआ और इसी कल्पनाने परम-पुरुषकी कल्पनाकों जन्म दिया । निसर्ग या 
प्रकृतिकी शक्तियोमें जे व्यवस्था, जो तर्कसंगति दिखाई दी उसका समाधान 
विराट-पुरुषकी कल्पनासे हुआ | 

वेदोंमें परम-पुरुषके अम्निरूपका अथवा सूर्वरूपका विचार किया गया है। 
संसारके सब प्राणियोंका जीवन सूर्यपर निर्भर है । दृश्यमान पार्थिव पदार्थोके 
अस्तित्वका भी यही हाल है । अतएव वेदोंमें आदि-पुरुषको अग्निल्प या 
सूयंरूप माना गया है; उसे “ हिरएमय पुरुष'की उपाधि दी गई है। 
बाजसनेयी संहिता ( ३११८) मैं तथा तैत्तिरीय आरण्यकममें पुरुषके सम्बन्ध 
कह्दा गया है, “आदित्य-बर्ण महान्‌ पुरुष तमके परे है। उसे मैं जानता हूँ। 
उसीके ज्ञानको प्रास करनेके बाद मानव सूल्युके परे पहुँचता है। श्रेयसकी 
ओर जानेके लिए दूसरा मार्ग नहीं है |” इसके अनन्तर वहाँ लिखा 
है, “ श्री और लक्ष्मी उसकी पत्नियोँ हैं। दिन तथा रात उसकी दो कक्ाएँ हैं। 
नक्षत्र ही उसका रूप है। अश्विदेव उसका अनाइत रूप है।” वाजसनेयी संहितामें 
यह भी कहा गया है कि “अग्नि, आदित्य, वायु, चन्द्रमा, तेज, ब्रह्म, जल, तथा 
प्रश्ापति सबका झन्तर्भाव उसी एकमें होता है। उस' विद्युत्‌-पुरुषसे सर्व निमे- 
घोंका (काल-बिभागोंका ) निर्माण हुओ। ऊपर, नीचे तथा मध्यमें उसंका 
आकलन नहीं किया जा सकता | उसका नाम ही है महान्‌ यश | उसकी कोई 
प्रतिमा नहीं है। हिरण्यगर्भयूक्तमें ( ऋगेद १०१२१ ) उसीका वर्णन किया गया 
है। तैत्तितीय आरण्यकर्म भी यही वर्णन आया है। 
_पइद्पोत्तमकी उपासना तथा अम्निचयनसे उपनिषदोंका सम्बन्ध 

यजुवेदरम पुरुषरूप अभिकी अग्निचयन-सेशक पूजावी विधि है। अग्निचय- 
नकी भावना है कि अग्नि ही परमपुरुष अथवा विश्वपुरुष, है । तैत्तिरीय संहिता, 
काठक संहिता, कापिष्ठल संहिता, मैज्ायणी संहिता, वाजसनेयी संहिता, तैत्तिरीय 
बआहण, तैत्तिरीय आरण्यक तथा शतपथ ब्राह्मणमें अग्निचयनकी विधि विस्तारसे 
बर्णित है। यजुरेंदके कालमें अभिचयनको सोमयागके समान ही महत्व प्रास हुआ 
था। सोमयाग, अश्वमेष आदि बड़े बड़े यशोंमें अभिचयन किया जाता था। 
अक्-धमके इतिदासमें, अम्रिचयनकी संस्था एक बढ़ी ही महस्तपूर्ण मंजिल 
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है। क्योंकि ईशवरकी पुद्ष रूपमें उपासना तथा मूर्तिपूजाका जन्म अम्निचयनले 
हुआ है। अमिचयनसे ही मेदिर-संस्था तथा धार्मिक स्थापत्यका श्रीगणेश होता है। 
इस सचाईकी ओर वैदिक धर्म अथवा हिन्दूर्मके प्रसिद्ध इतिहासकारोंने समुचित 
ध्यान नहीं दिया है। शैव तथा वैष्णव धर्मोका उदय भी अग्निचयनमें हुआ। 
ब्यु्त्तिकी दष्ठिस अग्निचयनका अर्थ है अिकी रचना । कई तरहकी सहखों मापित 
इंटॉंसे इसकी रचना करनी पड़ती है। इस रचनाको “ अग्रि ? की पारिभाषिक संज्ञा 
प्राप्त है। इसीपर पक्षुरूप परमपुरुष या विरा टुपुरुषकी कल्पना की जाती है| वास्तवमें 
यह रचना एक तरहकी वेदी ही है । इसपर मनुष्यके आकारकी एक खुबर्जमूर्ति 
स्थापित की जाती है। इसे  हिरएमय पुरुष ” ( तैत्तिरीय संहिता ५२७ ) कहा 
जाता है। यह सुबर्शमूर्ति एक रुक्मपर या सोनेके स्थग्डिलपर और यह रकम 
या स्थरिडल पुष्कर-पणपर याने कमल-पत्रपर रखा जाता है। “ हिरएमय पुरुष-” 
की स्थापनाके समय ऋग्वेंदके हिरण्यगर्भ-सूक्तके पठनका विधान है। 


चयनके द्रश ऋषि परम पुरुषकों ही “ अग्नि” कहते हैं। इसीलिए उसे 
* हिरएमय पुरुष? कहा जाता है। ऋग्वेदमं अग्निको “वैश्वानर ” की संज्ञा 
प्राप्त है। ' वैश्वानर'के दो अर्थ हैं; विश्वल्प नर या सबमैं निवास करनेवाला नर । 
वैश्वानर अग्निको सर्वव्यापी माननेवाले अनेकों वर्णन ऋग्ेदमें ( (५६,६८:२॥१) 
स्थान स्थानपर पाये जाते हैं। अद्वैतबादकी दृष्टिसे ऋग्वेदर्म॑ अत्यन्त महत्तपूर्ण 
सूक्त वह है जिसमें अग्निको सर्व देवतामय कहा गया है। वह सूक्त निम्नानुसार 
हैः- “ हे अग्नि, वीरोंमें वीर इन्द्र तुम हो। विशाल मार्गसे गमन करनेवाले 
बन्दनीय विष्णु तुम हो । हे अक्मण॒स्पति, धनके ज्ञाता ब्रह्मा तुम हो । धृतब्रत राजा 
वरुण तुम्हीं हो। शर और प्रशेसाके पात्र मित्र तुम्हीं हो। सतके पालक तथा 
संभोग्य दानके दाता अर्यमा तुम्हीं हो। हे देव, यश्षमँँ फल देनेवाले अंश तुम 
हो । सुपुन्नोंको प्रदान करनेवाले त्वष्टा ठुम्हीं हो | ... ... वह असुर रुद्र भी तम्हीं 
हो जो स्वर्गकी महिमा है। ” ( ऋग्वेद २१ )। सब देवता अग्नि्मे विद्यमान हैं 
( ऋग्द ५१३१ )। अग्नि देवोंका मुख तथा जिह्ा है ( ऋग्वेद २११४ )। 
इसको ऋग्वेदमें बहुत बार दुहराया गया है। यह भी बतलाया गया है कि तीन 
हजार तीन सौ उनतालीस देवता अग्निकी पूजा करते हैं (ऋग्वेद ३।६) । इस वेदमें 
अग्निका स्तवन करते हुए कई बार दुहराया गया है कि वे अनेक जन्म लेते हैं, 
बे सर्वशञ ( जातवेदस्‌ ), पापनाशन्‌ , राक्ष्सोंके विध्वंसक, कृपावान्‌, भकतोंके सखा, 
सबके नेता, पिता, माता, अंघु तथा मित्र हैं. । संसारके उच्च कोटिंके धर्म तथा 
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अक्तिमार्गम॑_भगवान्‌ तथा भक्‍तके बीच प्रबल आकर्षणसे पूं्ण, “ निपट 
निकट! के जिस सम्बन्धका बन हुआ है उसी गहनतम सम्बन्धकी स्थापना वेदोमें 
श्रम्मि तथा अभ्िपूजकके बीच हुई है। इसी पार्श्रभूमिके कारण अप्रिचयनमें 
परमपुरुष या विश्वपुरुषके रूपमें अग्निकी उपासनाका स्वीकार हुआ है। अग्निचयनमें 
वैश्वानर-होमकी भी विधि स्वीकृत है। शतपथ ब्राह्मण ( ६३।१३ ) में कहा गया 
है कि भूलोक, अन्तरिक्त तथा झुलोक याने समस्त त्ैलोक्य ही इस वैश्वानरका 
स्वरूप है | शतपय ब्राह्मणका दसवाँ काएड ' अग्निरहस्य ' के नामसे प्रसिद्ध है। 
उसमें अग्निचयनके वैश्वानरके खरूपको यों स्पष्ट किया गया है- “ चुलोक उसका 
मस्तक, आदित्य उसका नेन्न, वायु उसका प्राण, आकाश उसका शरीर, जल उसका 
पर इृथ्वी उसके पैर हैं । ” छान्दोग्य उपनिषदमें वैश्वानर परमात्मा इसी तरह 
वर्णित है। 

अग्निचयनसे उपनिषदोंका बड़ा ही गहरा सम्बन्ध है। उपनिषदोमें प्रसिद्ध 
* हिरएमय पुरुष ” अग्निचयनमें ही. पहली बार दिखाई देता है। “ हिरएमय 
पुरुष'का अर्थ है परमात्मा अथवा जीवात्माका शुद्ध स्वरूप। ऋखेदमें अग्नि, पक्षी 
तथा पुरुष दो रूपो्में वर्णित है ।अग्निचयन, मह्ाज्ञत तथा महुक्तमें इन दोनोंका 
समन्वय कर पक्ि-पुदुषकी उपासनाका विधान किया है । इस सुवर्णमय पत्तिपुरुषकी 
डपासनाको अम्निचयन तथा महात्रतमैं उस मानसिक उपासनाका रूप प्राप्त हुआ 
जो कर्मकाएडसे पूर्णतया स्वतंत्र और शुद्ध था । शतपथ ब्राह्मणके उपर्युक्त अग्नि- 
रहस्य नामके प्रसिद्ध ( दसवें ) कार्ड, तैत्तिरीय ब्राह्मणमें साविश्नवयन, नाचि- 
केत चयन तथा वैश्वतज चयनके सम्बन्ध किए. गए, प्रतिपादनसे और तैत्ति- 
रीय आरण्यकमं आरुणकेतुक चयनके विषय किए, गए विवेचनसे इस इतिहासको 
निश्चित किया जा सकता है। ऐतरेय उपनिषद्‌ ऐतरेय आरण्यकका बड़ा ही 
महत्वपूर्ण अंश है। ऐतरेय आरण्यककी प्रधान उपासना वास्तवमें चयन तथा 
महात्रतमें प्रसिद्ध पक्तिपुरुषकी ही उपासना है । यह तो निश्चित रूपसे मानना 
चाहिए, कि शतपथ ब्राह्मणका अग्निरहस्य नामका दसवोँ काएड उपनिषद्की वह 
अवस्था है जो वृहदारण्यक उपनिषदके पूर्व विद्यमान थी । छान्दोग्य उपनिषदकी 
वैश्वानर विद्या तथा शारिडल्यविद्या दोनों अग्निरहस्थमें प्रथम पाई जाती हैं। 
शारिडिल्य ऋषि चयनके द्रष्ट हैं। सच बात तो यह है कि शारिडल्यविद्या उप- 
निषदोंकी आत्मविद्याका सूतरूप सार ही है । विद्या तथा अविद्याके सम्बन्धमें 
ईंशावास्योपनिषद्की गूढ कल्पनाका उदय प्रथम अग्निरहस्य ( १०४२॥३,१०। 
४३॥१० ) में ही हुआ। उपासना और कर्म. दोनोंके समुच्चयकी आव- 
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श्यकताका स्वीकार तथा अस्वीकार दोनों मत अम्िरहस्यमें विद्यमान हैं। 
विद्या शब्दसे वहाँ उपासनाका निर्देश हुआ है । कठोपनिषदका भी अग्नि- 
चयनसे बढ़ा ही निकटवर्ती सम्बन्ध है । कठोपनिषदके द्रश्ः नचिकेतस्‌ 
मूल रूपसे अग्निचयनकी विशिष्ट विधिके प्रणेता हैं । यह विधि तैत्तिरीय 
आह्मणमें विहेत है। कठोपनिषदम नचिकेतस्‌ उपदेश गुरुयम या ख॒ृत्युदेवता हैं। 
अग्निरहस्यके अध्ययनकर्ताकी समभमें यह आसानीसे झा सकता है कि ये सृत्यु- 
देवता या यम असलमें अग्निचयनके अग्निदेव हैं (१०४॥३॥११४ १०५२३)। 
अधिक विचार करनेपर यह भी विदित होता है कि अग्निचयनकी पक्षिपुरुषकी 
उपासनासे तैत्तिरीय उपनिषदका भी साज्षात्‌ सम्बन्ध है | तैत्तिरीय उपनिषद 
तैत्तिरीय आरण्यकका ही एक अंश है। उपनिषदोंके पहले तैत्तिरीय आरण्यकर्मे 
आरुणकेतुक नामके अम्निचयनकी उपासना विह्ैत है।इस उपासनाके सा्ञात्‌ 
सम्बन्धको बिना समझे अन्नमय, प्राणमय, मनोमय, विज्ञानमय तथा आनन्दमय 
आत्माके ब्योरेवार वर्णनका अर्थ स्पष्ट नहीं हो पाता | वर्णनके अनुसार उक्त 
पांचों आत्माएँ पक्तिपुरुषके आकारकी हैं । अन्नमय पुरुषसे मनुष्यका बोध होता है। 
मनुष्यके न पंख या पर होते हैं न परोंका कलाप या समूह । वहाँ 
बणित अन्नमय आदि सब्र आत्माओंके पंख (पक्ष) भी हैं और परोंके कलाप भी | 
अग्निचयनकी पक्षिपुरुषकी उपासनाको समभनेके बाद ही तैत्तिरीय उप- 
निषदर्म बर्शित आत्माओंके पंखोंकी तथा कलापकी कह्पनाका सच्चा रहस्य 
समभमें आ सकता है | ऐतरेय आरण्यकका मुख्य विषय महात्रत अथवा 
महदुक्थ रहा है। उसमें भी हिरुएमय पुरुष का निर्देश है। उसमें पक्तिपुरुषकी 
यही उपासना है | ऐतरेय आरण्यकके अन्तमें ( ५१३३।१ ) कहा गया है कि 
अग्निचयनके साथ ही महात्रतका अनुष्ठान करना आवश्यक है। शतपथ ब्राह्मण 
( १०११२ ) मैं भी अग्निचयन महात्रत तथा महदुक्थ के एकत्र अनुष्ठानकी 
विधि विहित है | मैत्नायणी उपनिषदका भी अग्निचयनके साथ प्रत्यक्ष 
सम्बन्ध है। उस उपनिषदके प्रास्ताविक खण्डसे ही यह स्पष्ट द्वोता है. । बादमें 
छुठे प्रपाठकर्मं ( ३९ ) फिर एक बार चयनसम्बन्धी तात्विक उपासनाका- विधान 
हुआ है। सारांश, विश्वात्मक परमपुरुषकी उपासनाका विस्तारके साथ आरम्म 
अग्निचयनमें ही हुआ । उसीमें उपनिषदोंके तात्तिक मननका श्रीगणेश हुआ। 
सच बात तो यह. है. कि उपनिषदोंके इतिहासकी दृष्टिस अग्निचयनकी उपेक्षा 
करना सर्वथा अनुचित है। फिर भी कहनेमें खेद है कि इसकी ओर आजतक 
भारतीय दर्शनके इतिद्दासकारोंने दुलैक्ष दी किया है। 
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चैतन्यरूप सृत्तम तत्व-पुरुष 


मानवंचैतन्य, काल-चैतन्य तथा विश्वचैतन्य तीनोंको “ पुरुष ? की संशा 
प्राप्त है। यह चैतन्य स्थूल शरीरसे मिन्न है। इसलिए बड़े विचारकें बाद 
£ पुरुष'का अर्थ किया गया ' पुरनिवासी तत्व ” । सूर्यमें स्थित पुरुष काल-चैतन्य 
है। उसीके कारण संवत्सरात्मक काल समभमे आता है और ऋत॒-चक्र घूमता 
रहता है । विराद:पुरुष ही विश्व-चैतन्य है। “ पुरुष ” शब्दके इस सूक्ठम अर्थके 
स्वीकृत होनेके बाद भिन्न प्रकारकी उपासनाओंके विभिन्न विषय उस सू्रम 
तल्वके प्रतीक निश्चित हुए। यह निष्कर्ष हुआ कि सभी धार्मिक पूजाओंका 
आलम्बन एक ही है। इसी समय वैदिक धर्ममें सर्व धर्मोके समन्‍्वयका महान 
तत्व पिरोया गया। अग्निरहस्यम ( शतपथ ब्राह्मण १०५॥२।२० ) कहां गया 
है, “ झग्नि अथवा “ यजु-? ( यजुवेंद )के रूपमें अध्वर्यु उसीकी उपासना करते 
हैं। “ यज्ञ” वह वस्तु है जिसके कारण सब्र एक ही जगह जुड़ा हुआ है। 
सामबेदको माननेवाले “ साम-” ( सामबेद )के रूपमें उसीकी उपासना करते 
हैं; क्योंकि * सामका अर्थ है सम अथवा एकरूप | उसमें समूचा विश्व एकरूप 
हुआ है। ऋग्वेदकों माननेवाले * उक्थ ” ( ऋग्वेदके सूक्त )के रूपमें उसकी 
उपासना कहते हैं; क्योंकि उसीसे विश्वका उत्थान होता है। जादूगर * जादू 'के 
रूपमें उसकी उपासना करते हैं; क्योंकि जादू नियन्त्रण करनेवाली शक्ति है। उसने 
सबको अपने नियन्त्रणमैं रखा है। सर्पोके ज्ञाता सर्पके रूपमें, देव अन्नके बलके 
रूपमें, मनुष्य घनके रूपमें, असुर मायाके रूपमें, पितर खधाके रूपमें, देवजनोंक 
ज्ञाता देवजनके रूपमें; गंधर्व रूपके तथा अप्सराएँ गंधके रूपमैं उसीकी उपासना 
करते हैं | जो जिस रूपमें उसीकी उपासना करता है वह बद्दी बनता है। सब्र 
रूपोर्मे उसकी उपासना करना संभव है | उससे ( मनुष्य ) सर्वरूप बनता है और 
उसका रक्षण होता है ”। ऐतरेय आरण्यकमें एक परिच्छेद इसी अर्थकी अमिव्यंक्ति 
करता है। आदित्यमें स्थित पुरुष तथा जीवात्मा ( प्रशात्मा ) की एकताको 
बतलाकर वहाँ कहा गया है, “ ऋग्वेदको माननेवाले महरुक्थमें उसीका विचार 
करते हैं। अध्वर्यु अम्िचयनमें इसीकी मीमांसा करते हैं। सामबेदको माननेवाले 
महात्रतमें इसीका मनन करते हैं । पृथ्वी, खगे, वायु, आकाश, जल, ओषधि, वनस्पति, 
चन्द्र, नत्तत्र, प्राणिमात्र आदिमें इसीकी उपासना की जाती है। इसीको ब्रह्म कहते 
हैं ” ( ऐतरेय आरण्यक ३३२॥३ ) । अग्निरहस्य तथा छान्दोग्य उपनिषद ( ३॥ 
१४१-४ ) में कह्दा गया है कि “ हिरण्मय पुरुष ही ब्रह्म है। उसकी उपासना 
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परमात्माके रूपमें करनी चाहिएं | इससे मृल्युके उपरान्त उपासक परमात्मरूप 
बनता है। क्योंकि मानवको उसी तरहका रूप प्रात होता है जिस प्रकारका हृढ 
संकल्प वह करता है और जिस तरहकी श्रद्धा वह रखता है। ” छान्दोग्य उपनिषदम 
“ हिस्ए्मय पुरुष ” की संज्ञा इस संदर्भमें तो अग्राप्य है; किन्तु अन्यत्र याने उद्बीथ 
उपासना ( १।६।६ ) में वह अवश्य उपस्थित है । ब्रह्म, परमात्मा तथा पुरुष तीनों शब्द 
उपनिषदमें सर्वत्र पर्यायवाची या समानार्थक माने गये हैं । वृहदारण्यकोपनिषद- 
( ३॥९ )में याशवल्कंय द्वारा उस वाक्यका उच्चारण हुआ है जो यह सूचित 
करता है कि पुरुष ही उपनिषदोंका प्रतिपा्य विषय है। याशवल्क्य शाकल्यसे 
कहते हैं, “ मैं पूछ रहा हूँ कि वह “ औपनिषद पुरुष ? क्या है!” 
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पुरुषकी कल्पनाकी अपेज्षा आत्माकी कल्पना दर्शनकी इष्टिते अधिक महत््व- 
पूर्ण है । अन्तिम सत्यके पुरुष-रूपकी कल्पना धार्मिक भावनाका सार है अवश्यः 
परन्तु दर्शनमें उसका उपयोग केवल सूचित या ब्यज्षित अर्थमें ही हो सकता है। 
वह ब्यज्ञयार्थ निम्नानुसार है। मानवके शरीरमें विविध शक्तियोंका संगठन निर- 
न्तर कार्यशील है । संवादिता, तालबद्धंता तथा उद्देश्यकी सफलताके अनुसार ही 
डन शक्तिओंका कार्य प्रवरततमान है। मित्र मिन्न क्रमेसि प्राप्त होनेवाली अवस्था- 
में एंक ही सूत्र पाया जाता है। ये ही गुण. विश्वकी विविध शक्तियों दिखाई 
देते हैं | अतएब विश्वको ' पुरुष” की संशासे संबोधित किया गया है। मानवरमें जो 
कर्म-सम्बन्धी खतंत्रता परिलक्षित है वही विश्वकी शक्तियोंमे प्रतीत होती है । यह 
खतंत्रता विश्वकी किसी भी शक्तिका अज्जभूत धर्म नहीं है । जिस तरह मनुष्यके शरी- 
रमें कोई भी एक इन्द्रिय या अवयव स्वतंत्र नहीं है उसी तरह विश्वर्में किसी भी एक 
शक्तिको स्वतंत्रता प्राप्त नहीं है। वास्तवमें स्वतंत्रता वस्तुकी पूर्शंताका आविष्कार है। 
सम्पूर्ण विश्वशक्ति स्वतंत्र है; उसका कोई भी अंश स्वतंत्र नहीं । पुरुषकी कल्पनामें 
महत्त्वपूर्ण आपात्ति तो यह है कि वह जन्म, जरा तथा मृत्यु तीनों अवस्थाओंसे 
संबद्ध है। उसमें इन्द्रि-गोचरता भी है और स्थूलता भी। इसके विपरीत 
विश्वशक्ति अज, अजर और अमर है । स्थूल तथा सूक्रम दोनों अवस्था- 
ओमें वह दिखाई देती है। उसका पूर्ण स्वरूप अनन्त है । पुरुषमें जन्म, जरा, 
मरण, स्थूलता तथा सान्तत्व जैसे धर्म, दृश्यमान हैं. | अतएव पुरुषकी कल्पना 
विश्वशक्तिसे सम्बन्धित अथको पूर्ण रूपसे अभिन्यक्त करनेमें असम है । जैसा 
कि. पहले कहा गया है, पुरुष शब्दके अथ्रक्ों बदलनेका, यही कारण है. पुरुष 
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शब्दकी अपेज्षा “ आत्मा ? शब्द अधिक निर्दोष है क्योंकि मृत्युके उपरान्त तथा 
जन्मेके पूर्व भी उसके अस्तिववको ऋग्वेद-कालमें ही मान्यता मिली गई थी। 
ऋग्वेदमें अस्यवामीय सूक्त ( ११६४ ) उच्च कोटिकी रहस्यात्मके लिए बड़ा 
ही प्रसिद्ध है । उसमें कई बार कहा गया है कि अमर्ल मत्ये शरीर संलग्न होता 
है।इस अमययंको मत्यंका सहवासी (सयोनि) याने सहचर बन्धु कह गया है। ऋग्वेदमें 
कई स्थानोंपर अछु, प्राण तथा आत्मा तीनों शब्द एक ही अर्थमे प्रदुक्त 
हुए हैं । वेदोंमें आत्मन्‌ (आत्मा ) शब्द प्रधानरूपसे दो अर्थोर्मे प्रदुक्त 
हुआ है । पहला अर्थ है देहकी या शरीरकी जीवनशक्ति और दूसरा है समूचा 
व्यक्ति। समूचे व्यक्तिमें शरीर, इन्द्रियाँ, अवयब, मन तथा वाणी सम्मिलित हैं । 
यह व्यक्तित्व “ अहम्‌ ? (अस्मत्‌) संज्ञासे व्यक्त होता है। आत्मा! शब्द वैदिक 
माषामैं सामान्य रूपसे “ अहम्‌ ? के वाचकके रूपमें रूढ है। उसी भाषामें धार्मिक 
एवं तास्विक विचारोंमें चैतन्य जीवनशक्ति, प्राण या जीवके झर्थमें रूढ है । 
ऋग्वेदके समय यह कल्पना विद्यमान थी कि वायु ओर प्राण तत्वतः एक ही हैं। 
यही कल्पना बादमें कायम रही । ऋग्बेदमें “ आत्मा ? की संज्ञामें वायुका निर्देश 
बहुत बार हुआ है| वहाँ कहा गया है कि झृतका चक्तु सूर्यमें तथा आत्मा बायुमें 
विलीन होती है | परन्ठ॒ तत्वकी इष्टिसे 'आत्मा'का अर्थ ऋग्वद्म 'जीवनशक्ति' 
ही रहा होगा। इस अनुमानके लिए ऋग्बेदमं अवकाश है । जिस प्रकार बायुको 
देबोंकी आत्मा कहा गया है उसी प्रकार सूर्यको स्थावर तथा जंगम (चर तथा 
अचर ) की आत्मा कहा गया है । इससे उक्त अनुमानकी पुष्टि होती है। ऋग्वेदमें 
* आत्मन्‌ या “ त्मन्‌? शब्द ' खयम्‌ ? या ' खुद ” जैसे निजवाचक सर्वनामके 
अयैमे बार बार आया है । यह * आत्मा? का तीसरा अर्थ है। इसका उदाहरण 
है-“ झुलोक तथा पृथ्वी समूचे विश्वको स्वये ( आत्मना) ही धारण करते है।” 
इन तीन अर्थेके सिवा “ आत्मन्‌ ” का उपयोग यजुर्वेद तथा ब्राह्मण॒म्रथोंमें शरीरके 
मध्यभागके अर्थमें कई बार किया गया है। उपनिषदोर्मे ग्रथित 'आत्मनः या "आत्मा! 
से सम्बन्धित कल्पनाका विचार करते समय ये चारों अर्थ उपयोगी सिद्ध होते हैं। 
* पुरुष ! अथवा “ ब्रह्मन्‌ ! शब्दसे विश्वके अन्तिम सत्यका उल्लेख या निर्देश 
करनेकी पद्धति उपनिषदोंके पूर्ववर्ती वैदिक साहित्यमें अधिकतर अनुपातमें अप- 
नाई गई। ' आत्मन्‌ ! शब्दके सम्बन्धम ऐसा नहीं हुआ । “ आत्मन्‌ ” शब्दका 
तात्विक अर्थमें उपयोग अधथर्ववेदके त्रह्मसूक्त ( १०६४४ ) में केबल एक ही 
बार हुआ है। वहाँ कद्दा गया है, ” वह अकाम, घीर, अमृत, स्वयंभु और रखसे 
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दृप्त है। उसमें किसी प्रकारकी न्यूनता नहीं है। उसी धीर, अजर तथा युवा आन्माके 
ज्ञाता मृत्युसे नहीं डरते | ” “ आत्मा ? शब्दसे बढ़े पैमानेपर विश्व-सत्यकी ओर 
संकेत करनेवाली पद्धतिका सूतपात उपनिषदोंमें ही हुआ | “ आत्मा ? की कल्पना 
विचारोंकी परिणत अवस्थाकी परिचायक है संसारके दर्शनमें यह बढ़ी ही महत्व- 
पूर्ण कल्पना है। 

विश्वसत्य परमपुरुष-रूप है। इसी विचारंस उसे आत्मा माननेवाली कल्प- 
नाका उदय ह्वोता है। क्‍योंकि मानव ( पुरुष ) अपना उल्लेल ' अहम्‌ ? से करता 
है। आत्मा ” से मनुष्य अपनी जीवनशक्तिका निर्देश करता है। ऋग्वेदमें 
“आत्मा! का यह अर्थ बहुत प्रसिद्ध है। ' आत्मा ? वही जीवन-प्राण तथा चैतन्य-रूप 
सृत्र है जिसमें जाणति, स्वप्न और सुघुस्तिकी अथवा जन्म और मरणकी अवस्थाएँ 
पिरोयी गई हैं । विश्व उपसि, स्थिति तथा लयकी अवस्थाओंसे गुजरता है। इन सब 
अवस्थाओंको व्यापनेवाली जीवन-शक्तिके अर्थमें “आत्मा” शब्द उपनिषदों 
द्वारा परमपुरुषके लिए प्रयुक्त हुआ है । ऋग्वेदके मुख्य देवता हैं इन्द्र । 
यह पुरुषकी कल्पनाका पूर्ववर्ती विचार है। अनेक सुक्तों में इच्ध अपना (स्वयंका) 
उल्लेख अहम ' से करते हैं । इन्द्र कहते हैं, “हे भक्त, यह मैं हूँ। मुके यहाँ देखो। 
मैंने सब वस्तुओंको विशालतासे व्याप्त किया है । यश्ञके उपदेश मेरी पूजा करते 
हैं। मैं विध्वंसक हूँ, भुवनोंका विदारण करता हूँ । मैं जब सुन्दर अन्तरिक्तके पर 
पर आसीन होता हूँ तब सत्यके आमैलाषी ऊँचे उठकर मेरी ओर आते हैं । मेरा 
मन मेरे दृदयसे कहता हैं कि पुत्र-पौजादिसे युक्त संसारसे संयुक्त होकर मेरे भक्त 
आकुलतासे मेरा आवाहन निरन्तर करते हैं, ” ( ऋग्वेद ८।१००४,५) । 
* के पिताकी तरह मुझे पुकारते हैं। मैं दानशील व्यक्तिको सुख प्रदान करता हूँ। 
मैं, इन्द्र कमी परासत नहीं होता । मेरे कारण घन प्राप्त हुए बिना नहीं रहता । 
मैं सुत्यु-गोचर याने सत्युका विषय कदापि नहीं बनता । इसलिए, सोमपान करने- 
बालो, मेरे पास घनकी याचना करो; ऐ. मानवो, मेरी मित्नताका त्याग मत करो, ? 
( ऋग्वेद १०४८।१,५ )। “ मैं मनु तथा सूर्य बना । विद्वान्‌ ऋषि क्षीवान्‌ मैं 
ही हूँ। उशना कवि मैं ही हूँ । म॒के देखो । मैंने आर्यको भूमि दे दी, दानशील मत्यको 
बृष्टि प्रदान की | कलकल करनेवाला जल मैं लाया | देव मेरे संकल्पके अनुसार 
चलते हैं, ” ( ऋग्वेद ४२६ ) | इस देवस्वरूप “ मैंका ही अरे “आत्मा? है। 

विश्वशक्तिको देवता मानकर उसकी भक्ति तथा उसके लिए यज्ञ करनेवाला 
मानव देवताके साथ अमेद-सम्बंन्धकी स्थापना अथवा अन्वेषंणके लिए ब्याकुल 
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है। इसकी अभिव्यक्ति उपनिषेदोंके पूर्ववर्ती वैदिक साहित्यमँ कई जगह हुई है। 
« मैं ही विश्वशक्ति, देवता हूँ।” इसीसे “ विश्वशक्ति आत्मा है ” का निष्कर्ष 
निकला । राजा असहस्युने इन्द्र तथा वरुण देवताओंसे एकात्ममावका जो अनुभव 
किया उसका वर्णन ऋग्वेदके एक सूत्रमें उपस्थित है। “ ज्त्रियों तथा सब 
मानवोंका अधिपति मैं हूँ । मेरा राष्ट्र दो तरहका है। सब अमर (देव) हमारे हैं। 
देवता वरुणके अनुसार चलते हैं। पास ही वर्तमान तथा शोभायमान प्रजाका 
राज्य मैं करता हूँ । राजा वर्ण मैं ही हूँ। इन्द्र तथा वरुण मैं हूँ। मेरे लिए ही 
सब शक्तियाँ वर्धमान हैं। ये दोनों सुचारु, गम्भीर तथा विस्तीर्ण लोक ( याने 
चुलोक तथा (्वी ) मैं ही हूँ। मैं त्वश्ठकी तरह सब भुबनोंका जाता हूँ। स्वर 
तथा (थ्वीको प्रेरणा मैं देता हूँ और उन्हें धारण भी करता हूँ। मैंने स्वगैको 
सत्यके सदनमें रखा है। मैं सत्यरक्षक अदितिका सत्यसे निर्मित पुत्र हूँ। तीनों 
स्थानोंपर फैले हुए. संसारका विस्तार मैंने किया है। मेरा बरण करनेवाले मानव 
तथा उत्तम अश्वॉपर आरूढ और शूर योद्धा रणमें मददके लिए मुझे ही बुलाते 
हैं। धनस्व्रामी इन्द्र-जो लड़ते हैं-मैं हूँ। मैं ही रेणुकों प्रेरित करता हूँ। सब 
काम मैंने किये हैं | दिव्य बल मुझसे लोहा लेकर मुझे अवरुद्ध नहीं कर सकता। मैं 
सोमरससे उत्तेजित हुआ हूँ; स्तोतसे उत्साहित हो गया हूँ। अपार ख्वर्ग तथा 
पृष्वी दोनों मुझसे भयभीत हैं, ” ( ऋग्वेद ४॥४२)। क्रषिकन्या बाग्देवता विश्वके 
साथ इसी तरहके एकात्मभावको प्रकट करती है ( ऋग्वेद १०१२५ ) । उसका 
पूर्ण अनुवाद पिछुले अध्यायमें किया गया है । राजसूथ वश्षमें राज्यामिषेकके 
अबवसरपर पुरोहित ब्रह्मा राजासे कहते हैं, “ सत्यके प्रेर सबिता, सत्यके ओज 
तथा प्रजाव्प ओजको धारण करनेवाले इन्दध और सब ओजोंके आगर वरुण 
तुम हो, ” ( काठकसंहिता १५।८, बाजसनेयी संहिता १०२८ ) । सोमयागके 
अथवा अन्य किसी भी यश्ञके अवभृथ स्नानके उपरान्त आहवनीय अग्निके सामने 
खड़े होकर अन्तिम समिघाको अर्पण करते हुए. यजमान कहते हैं, “* पृथ्वी, उपा, 
सूर्य, तथा समूचा संसार निरन्तर घूमता रहता है | मैं वैश्वानर ज्योति बनूँ और 
सर्वब्यापी श्रेयोंका उपभोग ले लूँ,” (काठकसंहिता ३८।५५ वाजसनेयी संहिता २०२३, 
तैत्तिरीय ब्राह्षण २६।६ )। 


८ पुरुष ही सब विश्व है, ” ( ऋग्वेद १०६०२ ) इस बिचारके निश्चित हो 
_ जनेके बाद भक्त तथा भगवानकी एकताका निर्णय हुआ । इसके कारण यह 
खाभाविक हुआ कि विश्वशक्तिकी एकरूपताका अनुभव करनेवाले तत्त्व-चिन्तक 
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इस एकताका निर्देश इसी “ आत्मा ” शब्दसे करें। विश्वका मूलत्ल है प्राण, प्रजापति 
या ब्रह्म और उपनिषदोंके पूर्ववर्ती वैदिक साहित्यमैँ यह विचार प्रकट हुआ है कि 
प्राण, प्रजापति अथवा ब्रह्म मानवर्म प्रविष्ट हुआ है । विश्वशक्तिकी दृष्टिसे मानव 
उसी विश्वशक्तिका एकरूप है और मानवकी दृष्टिसे विश्वशक्ति उसीका ( मानवका ) 
मूलरूप है / वेद इस द्विविध निर्णयपर पहुँचे । इसी निर्णयके कारण उपनिष- 
दोंकी प्रगति “ आत्मा ही विश्वसत्य है ” के महान्‌ सिद्धान्ततक हो पाई। 

सारांश, उपनिषदोंको “ विश्वसत्य आत्मा है ? जैसे साक्षात्कारकी जो प्राप्ति 
हुईं उसके तीन कारण वैचारिक इतिहासकी दृष्टिसे पाये जाते हैं। एक है- आदि-पुरुष- 
की कल्पना, दूसरा है परम देवता अथवा विश्वशक्ति और उपासक अथवा भक्त- 
के अमेदकी प्रतीति और तीसरा है मानवमें आदिपुरुष या ब्रह्म या प्रजापतिके 
प्रवेशकी कल्पना । आत्माके विषयमें उपनिषदोंके विस्तृत बिचारोंकी यही बैदिक 
पृष्ठभूमि है। 

डपनिषदोंके आत्मविषयक मत्तन्योंका सार दस अज्ञोंमें निम्नानुसार कहा जा 
सकता है-(१) सब्र शक्तियोंके मूलमें एक ही त्स अक्षर तत्व है; विश्व उससे मिन्न नहीं 
है । विश्व इसीमें विलीन होता है। नाम, रूप ( आकार ) तथा कर्म यही विश्वका 
खरूप है। इनकी एकता ही वास्तवमें आत्मा है। (२) आत्मा वह है, जिससे सब 
कर्मौंका उत्थान होता है । आत्मा ह्वी सबको प्रेरित करनेवाली शक्ति है। मानवके मन 
तथा इन्द्रियोंको वही प्रेरणा देता है । (३) विश्वके वैचित््यमें भी एक सुसंगति दिखाई 
देती है। उसमें वस्तुएँ एक दूसेरेपर निर्भर रहती हैं । इसका कारण सब॒का नियन्त्रण 
करनेवाली शक्तिकी एकतामें ही मिल सकता है। (४) सूर्य, चन्द्र, तारे, पर्जन्य, 
पृथ्वी, वायु आदि अचेतन वस्तुओं अथवा वनस्पति, प्राणी, पशु तथा मनुष्य आदि 
चेतन वस्तुओमें उसी एक अन्तर्यामीका निवास है; वही प्रत्येक वस्तुको नियन्त्रित 
करता. है। (५) भोक्ता तथा भोग्यका भेद स्वये निर्मित हं। (६ ) जनकश्शक्ति 
मिथुनात्मक है। स्त्री तथा पुरुषकां मिथुन ही जनक आत्मा है। आत्माका 
जनन करनेवाला स्वरूप मिथुन-रूप ही है | (७) विश्वात्मा ही मनुष्य-रूसे: 
विकसित हुआ है। मलुष्यन्यक्ति ही धर्म तथा नैतिक कर्तब्योंका अधिष्ठान है। 
सब कर्तव्य उसके लिए, ही निर्माण हुए हैं। (८) शनेत्दियँ, कर्मेंख्ियाँ, प्राण, 
मन तथा समूचा शरीर उसी प्राशञ आत्माके आविष्कार हैं। जागृति, स्वप्न तथा 
सुषुस्ति तीनों अवस्थाओंके रूप वही घारण करता है। (६) वह आत्मा अवखा- 
अयसे और सब कर्मोसे अलिस एवं असंग है। वह अज, अजर तथा अमर है। 
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बह विश्वातीत है । सम्पूर्णता ही उसका लक्षण है। (१०) आत्मा द्वैतरहित स्वयं- 
छिद्ध द्र्ट है। यही स्वरूप मोच्चका सद्दायक है। आत्माका खमाव है सर्वतंत्रस्वतं- 
जता तथा पूर्णता। पु 
बह्यकल्पनाकी परिणतिका क्रम तथा अमिप्राय 

आत्माकी कल्पनाकी तरह ब्रह्म-कल्पना भी दर्शनकी दृष्टिस अत्यन्त महत्त्वपूर्ण 
वस्तु है। आत्मकत्पना आदिपुरुषकी कल्पनासे उत्न्न तथा परिणत हुईं; परन्तु 
ब्रह्म कल्पनाका विकास स्वतंत्र रूपसे हुआ । ऋग्वेदमें “ ब्रह्मन्‌ ” पदका मूल अर्थ 
है देवताकी महिमाका वर्णन करनेवाला काव्य | इस काब्य या कविताकों ही ऋचा, 
स्तोत्र या सूक्त कह्या जाता है। ऋग्वेदकी ऋचाओं, स्तोत्रों या मन्‍्जोंमें देवोंकी महिमा 
वर्णन करनेवाली प्रार्थनाएँ पाई जाती हैं । उनमें देवोंका पराक्रम या उनकी भक्त- 
पर की गई कृपा वर्णित है। * ब्रह्मन” पद प्रथमगणके परस्मैपदी * बृह ” घातुसे 
बना है। इस धातुका अर्थ है वर्धमान होना, बढ़ना, बढ़ा होना या विस्तृत बनना | 
अतः ब्रह्मका अर्थ होता है विशालता, इद्धि, विकास अथवा महिमा | महिमाका 
वर्णन करनेवाली कविता या काब्यके अर्थमें यह शब्द रूढ हुआ । विषयका 
बाचक शब्द उस विषयके वर्णनका भी वाचक बना । यह प्रव्नत्ति सभी भाषाओंमें 
विद्यमान्‌ है । यह उठी तरह है जैसे भूगोलका वर्णन करनेवाली पुस्तक भूगोल 
कहलाती है । ब्रह्मशब्द पहले स्तोत्रल्प काव्यका वाचक था । वही अन्तमें विश्वकी 
चैतन्य-शक्ति या अन्तिम सत्यके अर्थमें रूह हुआ | इसके पीछे जो कारण-परम्परा 
है उसका ऋग्वेद कालसे ही अन्वेषण करना चाहिए | वास्तवमें यह कारण-परम्परा 
अत्यन्त उद्बोधक है। उसका संक्षेपमें सार निम्नानुसार है । 

स्तोल एक पवित्र शक्ति है, सामर्थ्य है। उसके कारण स्वर्गके अमर देवता 
मल्य-लोकके निवासी मानवोंके यशोंके मेघोंकी तरह आकृष्ट होते हैं। देवोंको 
उत्साह तथा सामर्थ्थ स्तोलसे प्राप्त होता है। स्तोलके कारण ही देव यजमानको 
बुद्धमें विजय प्रास॒ करानेमें समर्थ होते हैं। श्ुओं, व्याधियों, राहसों तथा 
पापोसे बचनेकी शक्ति स्तोलसे प्रास होती है। इस प्रकार “ अ्षन्‌ ? शब्दसे निर्दिष्ट 
स्तोत्रकी महिमा ऋग्वेद बार बार वार्शत है। इसके कुछ उदाहरण निम्नानुसार 
हैं। “ सोमरसके आनन्दमें मैंने इन्द्रका बल निर्माण करनेवाले स्तोतकी रचना की? 
( ऋग्ेद १।८०१ )। जब भक्तकी पुकार सुनकर इन्द्र दौढ़ते हैं तब स्वर्गमें उनके 
अ्रश्व रथसे जोड़े जाते हैं । इसका कारण है भूलोकमैं यशमें गाया जानेवाला 
कविका स्तोल। देवोंके अश्रोंके लिए“ ब्रक्युज ” ( याने ब्रह्स स्तोलसे जोड़े 
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जानेवाले ) विशेषणका उपयोग बहुत बार किया गया है ( ऋग्ेद १८२७६; 
१८४३; ८।१।२४ )। जिसे स्तोल् प्रिय है उसी भक्तकों देवता चाहते हैं 
( १८३॥२ ) | अग्नि, सोम, उषा, अश्विदेव, इन्द्र, वरुण, मिल, मझुत्‌, रुद्व, 
अह्यण॒स्पति आदि सब देवोंका पोषण तथा वर्धन ब्रह्मसे याने स्तोलसे होता है 
( श&श३; शर्रणरष श१६९ राइश८; शरराय शरभर; शश्१२; 
४॥७३।१०; ६२०३; ६।२३॥५; १०५०४ ) | देबोंमें श्रेष्ठ देवताका शौर्य ऐसा 
है कि उन्होंने ब्रक्षकी याने स्तोलकी सहायतासे दृढ़ पर्वततोंको जर्जर किया, 
शिथिल बृक्षोंको सुस्थिर बनाया, बन्धनमें पड़ी हुई गायोंको मुक्त किया। 
बल नामके राक्षसका वध किया, तमको नष्ट किया और स्वर्गको प्रकट 
किया (२।२४॥३ )। ब्रह्मसे याने स्तोञ्से प्रेरित होकर इन्द्र विशाल-काय 
बनते हैं और स्वर्ग एवं श्रृथ्वी दोनोंको ब्यापते हैं (३३४।१ )। स्तोजके 
कारण सोमरस इन्द्रके अज्ञप्रत्यज्ष्म मिन जाता है ( ३५११२ )। अपने स्तोत्रकी 
सामर्थ्यके कारण इन्द्र अनेक बार अनन्त रूपोंको धारण करते हैं; महूर्तमानमें 
स्वगकी तीन बार परिक्रमा कर लौटते हैं ( ३/५३॥८ ) । अज्िने अपने स्तोमके 
सहायतासे तमसे आइत सूर्यका सफल अन्वेषण किया ( ५४०८) | ऋषि कहते 
हैं, “ हे इन्द्र, स्तोजसे तुम महान्‌ बने हो, ” ( १०५४ ) । ब्रह्म इन्द्रका अन्न है 
(१०२२७ ) । ब्रह्ष कबचकी तरह रक्षा करता है (६।७५१६ ) । विश्वा> 
मित्रके ब्रह्मके कारण लोगोंका रक्षण होता है ( ३५३१२ ) | अग्नि, वरुण, 
पूषन्‌ , वायु, अश्विदेव, इन्द्र आदि देव ,' बह्मकृत्‌ ” याने स्तोश्नोंके कर्ता या 
रचयिता हैं ( ६॥१६।३०:७६७३;१०६६।५ ) । अम्रि, इन, सोम, अ््मणस्पति 
आदि देबोंको “ ब्रह्म की संज्ञा प्राप्त है । इसका अर्थ तो यह है कि स्तोनन-शक्ति 
ही उनका सच्चा स्वरूप है (२।१॥३; ४६४; जज५; ६॥४५७; ७२६२; ८१६॥ 
७; ६६६॥६ ) । समाजके श्रेष्ठ और गरिष्ठ पुरोहित-वर्गको भी “ ब्रह्म'की संज्ञा दी 
गई है (४५० ) । राजाकी अपेक्षा इस वर्गका महत््व अधिक बतलाया 
गया है। जो राजा ब्रह्मका याने ब्राह्मणका, सन्‍्मान करते हैं उन्हींको देव 
समृद्ध बनाते हैं और उनकी रक्ला करते हैं । समाजके वरिष्ठ पुरोहित - 
बर्गकी श्रेष्ठता उसकी स्तोन-शक्तिमें संचित हैं । उसे वर्गंको “ ब्रह्म 'की सेशा 
प्रदान करनेका यही कारण है । स्तोज-शक्ति ऋग्वेद्म सर्वत्र इली अतिशयोक्ति- 
पूर्ण तथा गढ़ भावनामय अ्द्धासे परिपूर्ण है।देवताकी अपेक्णा उसकी 
महिमा बढ़कर है और देवताकी महिमा गानेवाली कविता या कबित्व-. 
५ 
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शक्ति उस महिमासे भी श्रेष्ठ है। मालूम होता हैं कि यही ऋगेदका आशय है। 
वाणी या भाषाके विषयमें गंभीर, आश्चर्यमय भावना ही इस श्रद्धाकी जड़ है । 
हम यह वाणीविषयक भावना ऋग्वेदके एक सुन्दर सूक्तमें अभिव्यक्त 
हुई है। 

सच बात तो यह है कि वह सूक्त भारतीय साहित्यका तत््वदर्शन पहली बार 
कराता है। वह सुक्त यों हैः हे बृहस्पति, वस्तुओंका नामकरण करनेके लिए उन्होंने 
प्रथम वाणीको प्रेरणा दी। उनमें जो कुछ निर्दोष, निष्पाप तथा श्रेष्ठ था, जिसको 
उन्होंने प्रेमसे हृदयमें सुरक्षित रखा था उसे उन्होंने प्रकट किया | ( १) जिस 
तरह सूपसे यवोंका शोधन किया जाता है उसी तरह विचारबान्‌ मनसे शोधन 
करके जब वे भाषाका निर्माण करते हैं तब भित्रोंको मित्रताका भान होता है। 
शानवान्‌ व्यक्तियोंकी वाणी सचमुच भद्र लक्ष्मीकी निधि है। ( २) यज्ञकी सहाय- 
तासे उन्होंने बाग्देबताके मार्गको पा लिया । ऋषियोंमें प्रविष्ट बाग्देवताको पाकर 
उन्होंने उसका अज्ञीकार किया और उसका अनेक विभागोंमें विस्तार किया । 
सात पक्षी ( सात छुन्द ) उसका हमेशा गान करते हैं। ( ३ ) दीखती हुई भी 
वह किसीको दिखाई नहीं देती; सुनते हुए भी कोई उसे नहीं सुनता। सुन्दर 
बस््र परिधान की हुई पी जिस तरह पतिके सम्मुख प्रेमले अपने तनको 
अनाइत करती है उसी तरह किसी एकके सामने वह अपना स्वरूप प्रकट करती 
है। (४ ) कोई उसके संग पान कर उन्मत्त बनता है। स्पर्धामें कोई उससे होड़. 
नहीं ले सकता । कोई निष्फल मायामें चक्कर काटता रहता है, फल-पुष्पविहीन 
(वन्य) वाद्ययका श्रवण करता है। (५) जो मित्रकों पहचाननेवाले सुद्ददूका त्याग 
करता है उसे भाषाका ( याने भाषा-प्रास्िका ) सौभाग्य नहीं मिलता | असलमें 
बंह जो कुछ सुनता है, सो व्यर्थ है; उसे सुक्ृतके मागंका शान नहीं होता | ( ६) 
नेन्रेन्द्रिय तथा श्रवणेन्द्रिकी समानताके रहते हुए भी मनकी गतिमें वाड्ययके 
सब भक्त या उपासक समान नहीं हुआ करते। कौन कितनी गहराईमें है यह 
कहना कठिन है। कुछ जलाशयोंमें गले या मुँह बराबर पानी होता है तो कुछमें 
मुश्किलसे स्नानके लिए, पर्यात जल॑ । ( ७) हृदयद्वारा निर्मित मानसिक उन्नतिकी 
सहायतासे साहित्य-प्रेमी ( वाब्यय-भक्त ) ब्राप्षण उपासना करते हैं | उनमेंसे कोई 
शानमेँ बहुत पिछड़ जाते हैं तो कोई आसानीसे आगे बढ़ते हैं | ( ८) जो इस पार 
भी नहीं और उस पार भी नहीं, वे नजाह्मण हैं न सोमयाजी । वे गैंवार तथा मलिन 
आाषाका अज्ञीकार कर अनाढ़ी तथा उजड बेंनते हैं। (६) समभाओमें वीर सुइतके 
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आगमनसे सब साहित्य-प्रमियोंको बहुत हर्ष होता है। वह कल्मपको नं 
कर वैभवका निर्माण करता है । वह स्पर्धाके लिए हमेशा प्रस्तुत रहता है 
(१० ) । कोई कविताओंके सामर्थ्यकी इद्धि करता है तो कोई कवितामें गायत्र- 
साम गाता है । कोई ज्ञानवान्‌ ब्राह्मण समयोचित शान देता है तो अन्य कोई यशके 
विस्तारमें निरत रहता है ( ११) । 

इस सूक््तमें वैदिक कालके साहित्यिक जीवनका प्रतिबिम्ब मिलता है। इसी 
बातावसर्णमें ऋषियोंके दृदयमें यह भावना इढ्मूल हुई थी कि ब्रह्म याने विश्व- 
शक्तियोंका खोत अद्भुत सामर्थ्यसे संयुक्त दै और वही विश्वशक्तियोंका प्राणयूत 
तत्व है। इसीसे ' अहान्‌ ! तात्विक, गहरे तथा व्यापक अर्थमें परिणत हुआ। 
ऋग्वेदकी यह (रषभूमि ही पूर्णतया इस परिणतिका कारण है। यह ऋग्वेद उस 
शब्दके इस परिणत अर्थकी ओर संकेत करती है । “सब्र देवता ऋचाके अक्रोमें 
नाश बसे हैं ” ( १।१६४।३६ ) यह ऋग्वेदका वाक्य इसीकी ओर इशारा करता 

। 

उपनिषदोंमें उदित ब्रह्म-विचारका प्रथम आविर्भाव अथववेदमं दिखाई देता 
है। देवताओंमें श्रेष्ठ देवताका निर्देश करनेके लिए. “ ब्रह्मा ” नामकी संशाके उप- 
योगका सूज्रपात ऋग्वेदमें ही हुआ था (६।६६।६ )। ये अज्मा ( अक्मदेव ) ही देवोंके 
पिता, प्रजापति हैं। यजुवेंदम तथा ब्रह्मणप्रेथोंमे बारबार कह्दा गया है कि प्रजापतिस 
ही सष्टिकी उत्पत्ति हुई और प्रजापति खये ही सृष्टिरूप बने। पर्तु 
प्रजापतिका वाचक ' ब्रह्म ? शब्द पुह्लिंगमें प्रयुक्त होता है। संल्कृतमें जब * अहा ” 
शब्द नपुंसकलिंगमें प्रयुक्त होता है तब वह अन्तिम सत्यकी ओर निर्देश करता 
है। अथवैवेदमें नपुंसकलिंगमें प्रयुक्त अ्रह्म शब्दसे ही यह निर्देश हुआ है। अतः 
नपुँंसकलिंगमैं प्रवुक्त ्र्मशब्दके अर्थके इतिहासकी विवेचना आवश्यक है। ब्रह्म 
शब्द “ वेद'के अर्थमें ऋगेदमें ही रूढह हुआ है। यह ऋग्वेदके “ ब्रह्मचारिनू? 
शब्दसे स्पष्ट है. जिसका अर्थ है वेदोंका अध्ययन करनेबाला (१०१०६५)।॥ 
अथर्ववेदके बह्मचारि-सूक्तम कहा है कि, “ त्रह्मचारी तेजस्वी ब्रह्मको धारण करता 
है। इस ब्ममें ही सब देवोंका समावेश है, ” ( ११७२४ )। इस सूक्तमें 
अह्चारीके रूपमें सूर्यके रूपककी कल्पना की गई है । “ सूर्य एक तपस्वी 
अह्ाचारी हैं और बक्वाचर्यकी तपस्थासे या तपसे वे विश्वको धारण करते हैं |? 
तैत्तिरीय उपनिषद्का कहना है कि तप और अ्मचर्यका _ सम्बन्ध बहाचर्य- 
अंतमें रहता है; अंतएंव तप ही ब्रह्म है। आहमणोंके कालमें ही वेदाध्ययनकों 
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अक्षयशकी, संज्ञा मिली थी ( शतपथ ब्राह्मण ११४७ )। अथर्ववेदके ब्रह्मचारि- 
सूक्तम यह स्पष्ट रूपसे कहा गया है कि ब्रह्मचारी तपसे संसारकी रक्षा करता है। 
उसका जन्म भी ब्रह्मत ही हुआ है। वेदरूप ब्रह्म ही विश्वका सुजन करनेवाली 
शक्ति है। तैत्तिरीय आह्णके वैश्वव॒ज चयनमें वेद्रूप ब्र्षको विश्वकी उल्तत्ति, 
स्थिति तथा लयका कारण बतलाया गया है । वहाँ कहा गया है, “चारों दिशाएँ: 
चार बेदोंकी हैं। सूर्यकी गति वेद-तबीपर निर्भर है। सब मूर्तियाँ ऋचाओंसे 
जन्म छेती हैं; सर्व गतियाँ यजुवेंदसे निर्माण होती हैं | सर्व॑ तेज सामरूप है। 
सारांश, यह सब बह्मद्वारा ही निर्मेत है, ” ( ३४१२।६ )। इसी वेदरूप शक्तिको 
विश्वशक्ति माननेकी कल्पनाके उदयके उपरान्त नपुंसकलिंगमें प्रयुक्त ब्रह्मशब्द 
विश्वशक्तिका बोधक बना । इसको “ ग्रथमज ? याने “ सबसे पहले निर्मित ” कहा 
जाने लगा। “ प्रथमज ” ब्रह्मके सम्बन्धमें अथर्ववेद तथा यजुरवेद्में बार बार 
दुहरराए गए. मन्त्रका कथन है, “ प्रथम ही सम्मुख निर्माण होनेवाला ब्रह्म सुन्दर 
रूपोंको धारण करता है, अन्तरिक्षके विविध दृश्योंको प्रकट करता है, ? ( झय- 
बंबेद ४१४१ )। अथर्ववेदमें ब्रह्मेक लिए. “ ज्येष्ठ ” विशेषणका उपयोग हुआ 
है। वहाँ ज्येछनद्म-सूक्त विस्तारके साथ विद्यमान है ( २०८) “ स्कैम ? याने. 
विश्वकी नियन्त्क शक्तिके रूपमें ब्रह्मका निदेश कर बहाँ उसकी महिमाका विस्ता- 
रके साथ वर्णन किया गया है ( १०७ ) । अध्यात्मविद्याके इतिहासमें उपनिषदों- 
की प्रस्तावनाकी दृष्टिस अथर्ववेदके चार सूक्त ( १०२,७,८;११८) बढ़ेही 
महत्त्वपूर्ण हैं। सिवा इनके काल-सूक्त, काम-सूक्त तथा प्रणय-सूक्त भी दर्शन 
या त्ल्वज्ञानकी दृष्टिसे कम महत्त्वपूर्ण नहीं माने जा सकते | काश्मीरी अथर्ववेदकी 
वैप्पलाद शालाकी संहितामँ एक ओर ब्रह्मसृकत ( ८।६ ) हमें उपलब्ध हुआ है। 
बाद्रायणके बकसूजरमे इसीपर एक स्वतंत्र सूक्त (८६ ) मिलता ह | इसपर 
लिखे गए पूज्यपाद शंकराचार्यके भाष्यमें अथर्ववेदीय अक्यसूक्तके इस मन्तरका 
उल्लेख हुआ है। वहाँ वर्णन है कि दाश ( धीवर ), दास, कितब ( जुआरी ) आदि 
सब अद्ष ही हैं। ' ब्रह्म दाशा ब्र्षदासा अरहवेमे कितवाः।” मैंने धर्मकोशके 
उपनिषत्काण्डमें ( ए४ २५१ ) पाठोंको शुद्ध कर इस ब्रह्मसूक्तको प्रकाशित किया 
है। इस ब्द्मसुक्तमें समूचे विश्वके ब्रह्म होनेका वर्णन बढ़े विस्तारके साथ किया गया 
है। तात्यये, उपनिषदोंके ब्रह्मसम्बन्धी महत्त्वूर्ण विचारोंके मुख्य बीजात्मक तत्त्व 
अथर्ववेदके, अक्षसूक्तोमें प्रथम निर्दिष्ट हुए हैं । ये तत्त्व चार हैं:-( १) मानवका 
शरीर बह्मपुर है, उसमें अस् प्रविष्ट हुआ है (१०२; ११८); (२) अन्न ही स्कम' 
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याने सबका नियन्त्रण करनेवाली शक्ति है; (३ ) ब्रह्म सबमें ज्येष्ठ है (१०७-८) 
और (४ ) ब्रह्म ही विश्वात्मक है ( पैप्पलाद संहिता ८।६ ) | केनोपनिषदर्म 
अक्षका “ यक्ष ? के रूपमें जो उल्लेख हुआ है वह भी अथर्ववेद ( १०२३२:१० 
३८; १०८७४३ ) से लिया गया है। तुलनात्मक अध्ययनसे यह निश्चित हुआ 
है। सूकरम अध्ययनके आधारपर यह पूर्णतया स्पष्ट हो गया है कि उपनिषद अथर्व- 
बैदके बहुत ही ऋणी हैं । ब्रह्मको अन्तिम सत्य माननेके अथर्ववेदीय विचारोंका 
ऐतरेय ब्राह्मण ( ४०६ ), शतपथ ब्राह्मण ( १०३५; ११।२॥३ ) तथा तैत्ति- 
रीय ब्राह्मण ( २(८।८।६ ) पर भी गहरा असर हुआ है। ऋग्वेद ( १०८१७) में 
यह प्रश्न पूछा गया है कि जिससे स्वर तथा ;्रथ्वी दोनों उत्नन्न हुए वह कौन-सा 
बन है, कोन-सा बृक्त है ! इस प्रश्षका स्पष्ट उत्तर वहाँ दिया नहीं गया। 
तैत्तिरीय ब्राह्मणमें इसी प्रश्नकों इन्हीं शब्दोंमें उपस्थित कर उत्तर दिया गया 
है कि, “ वह वन तथा वह बृत्त है ब्रह्म | खर्ग तथा (थ्वी दोनों उसीको तराशकर 
निर्माण किए गए | वही ब्रह्म वस्तुओंका धारण तथा नियन्त्रण करता है।ऐः 
विचारको, विचार करके ही मैं यह उत्तर दे रहा हूँ, ” ( २८६७ ) | 

आत्मा ? शब्दसे जिविध अर्थ व्यक्त होता है (१) सब कमौका प्रेरक 
तत्व, (२) अस्तित्वके रूपमें सबकी एकता तथा (३) खबूसिद्ध द्रष्ट में त्ह्मन्‌? 
शब्दसे इससे किंचित्‌ मिन्न अर्थकी छाया ब्यज्ञित होती है । “ब्रह्म ” शब्दका 
भावार्थ है उत्साह, स्फूर्ति, आनन्द, स्वयंसंवेद्य, अपार एवं विस्मयकारी सामर्थ्य और 
स्वातंत्र्य । स्वयंभू सर्वात्मक चैतन्यशक्ति ही उसका लक्षण है । इन्हीं लक्षणोंके 
कारण वेद इस निर्णयपर पहुँचे कि आत्मा ब्रह्म ही है। व्युयत्तिकी दृष्टिसे उसका 
अर्थ है सर्वव्यापित्व अथवा विमुत्व | अतएव छान्दोग्य डपनिषदर्मे इस तत्वको 
नाम दिया गया है “ भूमा ? या ' महान्‌ ? | “ भूमा ” की संज्ञा ब्रह्मशब्दके व्युपत्ति- 
गत अयसे ही प्राप्त हुई । स्तोत्रोंकी जो महिमा ऋग्दमें वर्णित है उससे ' आनन्द- 
मय, उत्साहमय विश्वशक्ति'वाले अर्थकी निष्पत्ति हुई । उपनिषदोंमें ब्ह्मशब्दका 
भावार्थ है ( १) शाश्वत खयंभु विश्वशक्ति (२) खतंत्र तथा सम्पूर्ण आध्यात्मिक 
प्रेरक तत्व तथा (३ ) आनन्दका चेतन तथा स्वयंपूर्ण आगार। केगोपनिषदर्मे इस 
भावार्थके पहले दो अंश आए. हैं और बृहदारण्यकोपनिषद्‌ तथा तैत्तिरीयोपनिषद- 
में अक्षका चिन्मय तथा आनन्दस्वरूप तीसरा अंश विद्यमान है | 
डपनिषदोमिं तार्किक बुद्धिका प्रथण आविष्कार 

आत्मविषयक अथवा ब्रक्मविषयक विचारोंकी ऐतिहासिक परिणति तथा सार- 
को संक्षेपमें बतलानेका अबतक प्रयत्न किया गया ।-भारतीयोंकी बौद्धिक उंस्क- 
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तिके विकासकी यह नींव है। सब विद्याओंपर दर्शनका बड़ा ही गहरा प्रभाव पड़ता 
है। अतएव उपनिषदोने उसको “ परा विद्या ” की पदवीसे विभूषित किया। इस 
प्रा विद्याका जन्म केवल प्रतिभाष्मक स्फूर्तिल नहीं हुआ; उसके गर्भमें 
तकपर आधारित साधकबाघक विवेचन भी है । सच तो यह है कि इस 
प्रकारके विवेचनके अभावमें किसी भी -विचारकों सच्चे अर्थोर्मे दर्शनकी 
'पदवी प्राप्त नहीं हो सकती । “ नैषा तकेंण मतिरापनेया ” ( तर्कसे इस मतिको 
प्राप्त नहीं किया जा सकता ) कठोपनिषदमें कहा गया है सही; परन्तु उस कथनका 
स्वीकार आलझ्ञारिक या गौण अर्थम ही करना चाहिए। युक्तियुक्त तथा सुब्यव- 
खत विचारका बोध ही तर्क है। तर्कके इस प्रधान अर्थकी दृष्टिसे देखें तो यह 
निश्चित हो जाता है कि बुद्धिका समूचा स्वरूप ही तर्कात्मक है। क्षर तथा 
झक्तर, नित्य तथा अनित्य, श्रेय और प्रेय, धर्म और अधर्म, सत्य तथा असत्य, 
ख्त्‌ और अलत्‌, भूमा और अल्प, चेतन और अचेतन, जीवात्मा तथा पर- 
मात्मा, माया और ब्रह्म इस तरहका वैचारिक विभाजन तर्क-बुद्धिका ही कार्य है। 
विश्व कैसे और किससे उत्पन्न हुआ १ आरम्ममैं क्या था ! मन तथा इन्द्रियोंकी 
प्रेरणा कहाँसे आती है आदि मूलभूत प्रश्न तर्कबुद्धिक ही व्यापार हैं। “ नाम, 
रूप तथा कर्मका ही अर्थ है “ विश्व” इस तरहकी परिभाषा तार्किक बुद्धिकी परि- 
शतिका ज्वलन्त प्रमाण है। अतएव कहना पढ़ता है कि कठोपनिषदकी तर्क- 
खरडनामें “ तर्क * शब्दका उपयोग सीमित अर्थमें किया गया है । बादरायणके 
अक्मसूत्र तथा आचार्योके भाष्य सम्पूर्णतया तार्किक रचनाएँ हैं। अतः मानना 
चाहिए कि कठोपनिषदके “ तर्क ? शब्दका अर्थ है केवल अनुमानात्मक बुद्धि | 
केवल अनुमानसे सत्यका आकलन नहीं हो सकता, यही कठोपनिषदका मन्तब्य 
है। ' तर्क अप्रतिष्ठ है! जैसे बह्मसृत्रोके विधानका अर्थ स्पष्ट करते हुए पूज्यपाद 
शैकराचार्यने अपने प्रसिद्ध भाष्यमें “ अनुमान ? को ही ' तक॑'का-अर्थ माना है; 
परन्तु “ तर्क ? शब्दका एक व्यापक अर्थ भी है और वह है शानको जन्म देनेवाली 
प्रमाणोंकी व्यवस्था । प्रमाण-व्यवस्थाके बिना श्ञानकी उलत्ति असंभव है। साथ 
साथ शानकी अन्तर्गत रचना तर्कात्मक ही होती है; इसलिए व्यापक अर्थमें तार्किक' 
बुद्धिका अस्वीकार करना सर्वथा अनुचित है क्योंकि अस्वीकारमें अविश्वास तथा 
आत्मवश्चना ही कूट कूट कर भरी रहती है। 


छान्दोग्य उपनिषदका छुठा अध्याय तार्किक बुद्धिका सुन्दर प्रतीक है। यहीं- 
पर 'तल्वमणि'के सिद्धान्तक़ो प्रथम व्यक्त किया गया है। प्रयोगवुक्त ताकिक संशोघनका 
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यंद्दी औगयेश है | शास्त्रीय नियम अथवा सिद्धान्तका प्रधान लक्षण है व्याप- 
क॒ता । अनेकों उदाहरणों तथा घटनाओंपर समान. रूपसे. लागू होना यही 
शाल्त्रीय नियमोंका स्वभाव है | इसीलिए उसे “ नियम ” कहा जाता है । प्रस्तुत 
अध्यायका पहला ही प्रश्न है जिस एकका शान होनेसे शेष सब॒का-अर्थात्‌ जिसका 
ज्ञान नहीं हुआ है, जिसको देखा नहीं है-उसका ज्ञान हो जाता है, वह क्या 
है ! इसी प्र्से इस अध्यायकी तत्त्व-विवेचनाका आरम्म हुआ है। यहाँ काये- 
कारणभावके नियमके स्वरूपको स्पष्ट करनेके लिए अनेकों सुन्दर इष्टान्त दिए गए, 
हैं। मिद्ठीके एक पदार्थको देखना मिद्ठीके सब विचारोंको देखने-जैसा है; लोहेके 
एक पदार्थको समभना लोहेसे बनी हुई सब वस्तुओंको समभना है आदि समुचित 
इष्टान्तोंका उपयोग करके यह स्पष्ट किया गया है कि “एकं सत्‌'के ज्ञानस समूचे 
विश्वका ज्ञान हो जाता है क्योंकि समूचा विश्व उसी “ एक सत्‌से बना है।इस 
अध्यायमें वर्शित उपवासका प्रयोग प्रयोगात्मक तर्कशास्त्रकी इृष्टिसे बड़ा ही उद्बो- 
शक है। यहाँ आचार्य उद्दालक आरुणिने अपने पुत्र श्वेतकेतुसे कहा कि मन अन्नमय 
है और प्राण आपोमय ( याने जलमय ) | इस सिद्धान्तको मनपर अक्लित करनेके 
लिए. आचार्यने अपने पुत्रते सोलह दिनोंका सम्पूर्ण अनशन कराया । 
अन्‍्तमें पुत्रकी स्मृति नष्ट हुई, वह कण्ठस्थ वेदोंको. भी याद न कर 
सका । इससे सिद्ध हुआ कि मन अन्नके सूक्ष्म रससे बना है क्योंकि वह अन्नके 
बिना दुर्बल बनकर अपने कार्यमें असमर्थ हो जाता है। पानी न पीनेसे प्राण नष्ट 
होता है । इसे सिद्ध करनेके हेत आचार्यने पुत्रों सोलह दिनोंतक पानी न पीनेकी 
आज्ञा दी । उससे सिद्ध हुआ कि प्राण आपोमय है। कार्यकारण-मावमूल तर्क- 
शाख््रके नियमो्में सबसे मूलभूत नियमका स्पष्ट निर्देश भी प्रथम इसी अध्यायमें 
किया गया है। वास्तवरमं यह नियम संसारकी वैचारिक संपत्तिका एक विशुद्ध 
जगमगाता रत्न है। इसको यों कह्दा जा सकता है - असत्से सत्‌का निर्माण नहीं 
हो सकता; शत्यसे किसी भी चीज़की उत्तत्ति नहीं हो सकती | एक अस्तित्व या 
सत्तासे दूसरे अस्तित्व या सच्ताका प्रादुर्भाव होता है । आज यह विचार समस्त 
मानवजातिकी बौद्धिक संस्क्ृतिकी महत्त्वपूर्ण पैतृक संपत्ति बनी है। इस विचारके 
प्रथम प्रवतेक थे आचार्य उद्दालक आरुणि | 





डपनिषदोंके उपरान्त षडब्जोंका तथा अन्य भारतीय विद्याओंका विस्तार हुआ। 
बड़बोंमें शिक्षा, कल्प, ब्याकरण, निरुक्‍्त, छुल्दस्‌ तथा ज़्योतिषका समावेश होता है ।, 
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घडल्नों तथा इन विद्याओंमें तार्किक विवेचन-पद्धति अनेक दृष्टियोंसे चरम सीमाको 
पहुँची हुई हैं । दार्शनिक अथवा पारिमाषिक विद्याओंकी पद्धतियोंके प्रधान अन्न 
निम्नानुसार हैं - (१ ) व्याख्या (लक्षण), (२) वर्गीकरण तथा विभाग, (३) सामान्य 
तथा विशेष नियम, (४) प्रमाणोंकी रचना, (५) पूर्वोत्तरप्षाम्मक चर्चा ओर (६) 
सिद्धान्तोंका प्रणयन | इस पद्धतिकी महस्त्पूर्ण विशेषता है विप्षीके सिद्धान्तोंको 
स्पष्ट करनेके बाद अपने सिद्धान्तका समर्थन करना। प्राचीन भारतीय परिडतोंकी यही 
धारणा थी कि अनेकों प्रतिकूल तथा अनुकूल मतोंके परामर्शके विना स्व-सिद्धान्त 
सिद्ध ही नहीं होता। 'ईबर नहीं है”, विद कोई प्रमाण नहीं हैं' आदि नास्तिफ्लीय 
बिचारोंक़ो स्पष्ट करनेके उपरान्त ही ' ईश्वर है ', “ वेद प्रमाण है ” आदि अस्ति- 
पत्तीय सिद्धान्तोंका प्रणयन प्राचीन भारतीय तत्वेत्ताओंने किया है | वे जानते ये 
कि वैचारिक विरोध ही विचार-बृद्धिकी प्रवतेक शक्ति है। नास्तिककों पथका दावा- 
दार समभक्कर उसे नष्ट करनेका प्रयत्न बे नहीं करते थे; बल्कि उसे खेलका साथी 
समकक वैचारिक झ्ड़ाज्रशमें सम्मिलित कर लेते थे । विद्याके विषयमें 
इनकी बौद्धिक संस्कृतिका यही प्रथ था । इसीसे उन्हें देहलीदीप- 
न्‍्याय जैसे सुन्दर नियमोंका भान हुआ । देहलीदीपका अर्थ है 
देहली या चौखटपर रखा हुआ दिया । वह ग्रहके भीतरी भाग 
तथा बाहरी मार्ग दोनोंको आलोकित करता है । इसीके अनुसार विभिन्न 
ृष्टियोंसे समस्याओंको सुलभानेवाले सिद्धान्तोंका प्रणयन वे कर सके । 
अल्पाक्षर, व्यवस्थित, सन्देहरहित, सुन्दर, सुविधापूर्ण, विश्वतोमुख तथा 
निर्दोष परिभाषा बनानेमें वे अपना सानी नहीं रखते थे। सृबबद्ध रचनाओंका 
निर्माण करके उन्होंने बड़े बढ़े ंथोंकी राशियोंका सफलतासे संक्षेप किया और 
सुलनअैथोंमें ज्ञान-समुद्रकों ऋषि अगस्तिकी तरह अंजलिम समाकर रखा | 


कल्पसुल, पूर्वमीमांसा तथा उत्तरमीमांसा 
औतसूनों, दहासूतों तथा पसूोके मिविध वाढ्ययंक्ो कल्पसून कहा जाता 
है | इनमें भोतसूनोंकी उ्त्तिके दो कारण हैं। एक कारण यह है कि यशविद्याका 
विधान करनेवाले ब्राह्मण्रंथ यशके प्रयोगको व्यवस्थित तथा सुसंगत रूपसे स्पष्ट 
नहीं करते; उनमें विधिके अंशोंकी प्रशंसा करनेके लिए तथा निषेषके अनौचि- 
ल्यको स्पष्ट करनेके लिए. कथात्मक, प्रशंसाव्मक अथवा निन्‍्दात्मक वर्णन अना- 
वश्यक विस्तारके साथ रहता है । इन वर्णनोंमें कहीं उक्तानेवाली पुनरेक्ति 
दिखाई देती है, कहीं निस्सार तथा उपयोगहीन शन्दोंके आडम्बर्से. पाठक कब 
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जाते हैं तो कहीं असंभाव्य और बच्चों-जैसी अपक अतिशयोक्तिके 
दर्शनसे पाठकोंको अरुचि मी उत्पन्न होती है । अतएब वैदिक आचार्योने ब्राह्मण 
अंथोंसे उपयुक्त और सुसंगत यज्ञप्रयोगका चयन करके कल्पसत्रोंका निर्माण किया । 
कल्पसुललोके निर्माणका दूसस कारण निम्नानुसार स्पष्ट किया जा सकता है । 
प्रत्येक बेदकी छोटी बढ़ी शाख्राओं तथा उपशाखाओंका विस्तार उस समय 
हुआ था। एक ही यश्षसे संबद्ध कर्मके अनेकों ख़रूप मिन्न मिन्न शाखाओमें 
विद्यमान थे । इनमेंसे कुछ स्वरूपोंमें विरोध था तो कुछमें अविरोध । याशिक 
धर्मसंस्थामें विना किसी कारणके अनेकों विरुद्ध अथवा विचित्र घाराओंका निर्माण 
हो रहा था। अतएव वेदकी समस्त शाखाओंका सुन्दर समन्वय करके बैकल्पिक 
अथवा संकलित रूपमें कर्मप्रयोगको ग्रथित करनेका काये कल्पसूतकारोंने किया है। 
वास्तव वेदोंकी संगतिका जो शास्त्र बादमें निर्माण हुआ उसकी पार्श्रभूमि इन 
कल्पसूलकारों ने उपस्थित की। तर्कशास््रके इतिहासमें ्ंथसंगतिके शात्रका जन्म एक 
बड़ी ही महत्त्वपूर्ण घटना है। तर्कशास्त्रका प्रासाद वाक्यविचारकी नींवपर'ही 
खड़ा का है । वेदवाक्योंकी संगतिका विचार करनेवाले शाख््रको मीमांसा कहा 
जाता है। 


कल्पसूत्रोंकी सचनाके प्रयत्नसे ही पूर्वमीमांसाका जन्म हुआ । पूर्वमीमांसा तथा 
उत्तरमीमांसा दोनों विद्याओंका वैदिक धर्मसे बढ़ा ही निकटवर्ती सम्बन्ध है । जैमिनि- 
प्रणीत पूर्वमीमांसामें दर्शन या तत्वज्ञानका अंश बहुत ही कम है। कर्मकाए्डसे 
संबद्ध वेदोंका अर्थ निश्चित कैसे करें इस विषयर्म सूक्रम नियमोंकी स्थापना 
जैमिनिकी पूपमीमांसामें की गई है । ये नियम ब्राह्मणोंके कालसे बनते आये ये । 
सूत्रकालके अन्त इनको स्वतन्त्र विद्याका रूप प्राप्त हुआ | यों तो पूर्वमीमांसाके 
नियम केवल कर्मकाए्डसे ही संबद्ध हैं; परन्तु इनका उत्तरमीमांसा तथा अन्य 
दार्शनिक और वैज्ञानिक विद्याओंसे बड़ा ही गहरा सम्बन्ध है। ईंसाकी पाँचवीं 
शताब्दीके लगभग विद्यमान आचार्य शबरस्वामीका पूर्वमीमांसाके सूनॉपर लिखा 
हुआ भाष्य आज उपलब्ध है । कुमारिलभहलने पूर्वमीमांसामें दर्शन तथा प्रमाण- 
विद्याकी स्वतंत्र. और विस्तारके साथ रचना की । शबरस्वामीने इनका अत्यन्त 
अल्प माजामें श्रीगणेश किया था। कुमारिलभट्ट तथा प्रभाकर संप्रदाय द्वारा इसे 
महान्‌ दर्शन-विद्याका रूप प्रास हुआ | बौद्धधमकी विचार-पद्धतिका, खासकर 
दूर्शनंका मुकाबला करनेके लिए कुमारिलभट्ने पूर्वमीमांसाकों तत्तव-दर्शनका रूप 
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प्रदान किया । कुमारिलभट्ट दक्षिण भारतके निवासी ये; द्रविड-भाषाओंके जानकार 
ये। 

.उपनिषद्रप बेदोंके अर्थकी मीमांसा कर उनमें अमिव्यक्त विचार-कुसुमोंको 
आुचारु रूपसे गूँथनेंके लिए मुनि बादरायणने अह्यसुत्त लिखे | इसीकों उत्तर- 
मीमांसा कहते हैं. । इंसाकी आठवीं शताब्दीमें आद्य शंकराचायंका आवि- 
भाव हुआ। उन्होंने ब्रह्मसुज्ॉपर विस्तृत, गंभीर तथा प्रसन्न भाष्य लिखा। 
इसी भाष्यसे सूत्रोंके अर्थवों समझना सम्मव है । सच बात तो यह है 
कि अक्सूझ्नोपर लिखे गए विभिन्न भाष्योंस ही भारतके अनेकों बढ़े बढ़े 
बेदान्त-संप्रदायोंका जन्म हुआ । बर्मसूतोंपर लिखे गए दस झआचारयोंके स्वमत- 
प्रतिपादक भाष्य उपलब्ध हैं | इन आचार्योके नाम हैं-शंकर, रामान॒ज, भास्कर, 
निम्बार्क, मध्व, वज्लम, श्रीकंठ, भीकर, विज्ञानमिक्तु तथा बलदेव । मतमेदोंकी 
दृष्टिसे ये भाष्य महत्तपूर्ण हैं | रामानुज (ईसवी सन्‌ ११७४-१२५० ), 
मध्व ( ११६७-१२७६ ) तथा वल्लम (१४७८-१४३०) के भाष्य शंकराचार्यके 
आष्यके समान ही प्रसिद्ध हैं। रामानुज, मध्य, वल्लम तथा बलदेबके भाष्य वैष्णव 
भक्ति-संप्रदायके हैं और श्रीकंठ तथा श्रीकरक्ृत भाष्य शैव-संप्रदायके हैं। 


वैदिकोंमें ब्क्मवादी यशसंस्थाके अनुषज्में निर्माण हुए,। उन्होंने वैदिक घर्मकी 
कल्पनाओंका तथा सम्पूर्ण धार्मिक संस्‍्क्ृतिकी मीमांसाका सूजपात किया | पाणिनीय 
व्याकरणुके अनुसार “मीमांसा ” शब्दका अर्थ है “ पूजित विचार ?। वेदान्तमें 
इस शब्दका उपयोग प्रश्नोत्तरूूप या संशोधनरूप चर्चाके अर्थमें किया गया है । 
अ्मवादियोने षडज्नोंका निर्माण किया। उपनिषद, मीमांता आदि दर्शनोंका निर्माण 
भी उन्हींके द्वारा हुआ । उपनिषदोम संगतिको दिखाकर उत्तरमीमांसा अपने 
निष्कर्षपर पहुँचती है। परन्तु उपनिषदोंके कालमें ही वैदिक अक्मवादी तत्तविचारमें 
और आगे बढ़नेमें समर्थ हुए जिससे सांख्य दर्शनका जन्म हुआ | 
जांख्य दर्शन उदय, , 

सांख्य दर्शनके प्रथम आचर्यने दो मूल. तत्वोंका-पुरुष और प्रकृतिका प्रति- 
पादन किया | परन्तु आत्मवाचक ' पुरुष ” शब्द वैदिक परम्परामें दर्शनकी 
इृष्टिते अत्यन्त प्रौढ़ एवं संपन्न हो चुका था। उसके उच्चतम रूपको छान्दोग्य 
उपनिषदरम < पर॑ ज्योतिः ” के द्वारा स्पष्ट किया गया है । बृहदारण्यक उपनिषदम 
£ झात्मुज्योति ” अथवा * स्वयंज्योति ? पुरुषका_जो, वर्णन. हुआ है उसमें वह 
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असंग या संगरहित अथवा केवल द्रशके रूपमें वर्णित है। सांख्यदर्शनमें भी 
पुरुषका वर्णन कमलपन्नकी तरह अलिप्त तथा संगरहित ब्रष्टाके रूपमें किया गया है। 
कक होता है कि सांख्य दर्शन वैदिक विचार-पद्धतिका ही एक परिणत 
रूप है। 

सांख्य दर्शनका पुरुष अविकारी है; उसके शुद्ध स्वरूपमेँ वास्तविक परिवर्तन 
नहीं होता | इसलिए इस दशनके अनुसार यह मानना संभव नहीं कि पुरुषसे 
दृश्यमान सृष्टि और शरीरकी उत्पत्ति होती है। उपनिषदोंने एक ओर तो पुरुषके 
असंग तथा अविकृत स्वरूपको माना और दूसरी ओर यह भी कह्दा कि वही (पुरुष) 
सृष्टि तथा शरीरके रूपमें परिणत या विकसित होता है।यह असंगत मालूम 
होता है । इससे बचनेके लिए विश्वके अथवा शरीरके मूल द्रब्यको भिन्न मानना 
चाहिए । इस तर्कपर जोर देकर सांख्याचार्योने आत्मतत्वसे प्रथक्‌ “ प्रकृति ? नामंके 
विश्वके मूलद्रव्यका प्रतिपादन किया । उन्होंने विश्वके विविध मूल तत्त्वोंको, गिनना 
शुरू किया । उपनिषद संख्यारहित और एक ही तत््वतक पहुँचे ये । सांख्योनि 
ध्रथकरणका प्रारम्भ किया | इसलिए उन्हें गिननकी आवश्यकता महसूस हुई। 
वास्तव संख्याका अर्थ है गणना और इसीसे “ सांख्य ” शब्द बना है। 

सांख्योंको प्रकृतिकी कल्पना बह्मकी तैत्तिरीयोपनिषद्‌ कृत परिभाषासे सूकी। 
डस उपनिषदम ब्रह्मकी परिभाषा करते हुए. लिखा है कि, “ जिससे इस भूतजातका 
जन्म होता है, जिसमें रहकर और जिसके कारण वे ( भूत-्सर्व प्राणी ) जीवित 
हैं और अन्तमें जिसमें विलीन होते हैं वही ब्रह्म है। ” आचार्य वि. प्र. लिमये- 
का अनुमान है कि “ भगवद्वीता 'के कालमेँ जो सांख्य दर्शन उपलब्ध था उसमें 
अद्यशब्द “ प्रकृति 'के अर्थमें प्रयुक्त हुआ होगा | इसके लिए “ भगवद्वीता'में 
झनेकों प्रमाण हैं । उदाहरणके तौरपर क्षेत्र और च्षेन्नशकी चर्चा करते. हुए. 
* भगवद्वीता ? ( १४३-४ ) में कद्दा गया है. “ मैं बीजप्रद पिता हूँ और मैं 
ही महत्‌ ब्रह्ममें गरकी खापना करता हूँ । ” ब्ह्मसूज्ञोंके और उनपर लिखे गए 
शांकरमाष्यके आधारपर यह सिद्ध होता है कि बाद्रायणकृत ब्र्मसूत्रोंकी रचनाके 
कालमें ऐसे सांख्य दार्शनिक विद्यमान ये जो प्रकृतिको ही ब्रह्म कहकर उपनिषदोंके 
ब्ह्मवादका अर्थ स्पष्ट करते ये। पूज्यपाद शंकराचार्यके मतसे सांख्य-दार्शनिक ही ब्रह्म 
सूनकारके प्रमुख प्रतिदंद्वी ये । इसीलिए उन्होंने लिखा है कि प्रधानमल्ननिवहृण॒न्यायके 
अनुसार याने प्रधानमल्लको पराजित करनेके बाद अन्योंको तथा गौण मल्लोंको हरा- 
नेकी अनावश्यकताको स्पष्ट करनेवाले नियमके अनुसार सांख्यदर्शनका परिहार करनेसे 
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अन्य गौण दर्शनोंकां भी परिहार संपन्न होता है । शंकराचार्यविरचित ब्रह्मसूत्र- 
भआष्य ( अहसूत १११५-११ ) से यह भी निश्चित होता है कि प्राचीन कालके 
सांख्यवादके प्रवर्तक भी उपनिषदोंके “ब्रह्म ' शब्दका “ प्रकृति ” वाला अर्थ ही 
स्वीकार करते ये और उपनिषदोंसे सांख्य दर्शनके सिद्धान्त निकालते थे। उप- 
निषदों अथवा वेदोसि सांख्य दर्शनके लिए अनुकूल अर्थकों निकालनेकी यह 
परम्परा ब्रह्मसुन्न-कालके उपरान्त उत्पन्न सांख्यदर्शनमें पिछड़ गई। 
अथर्ववेद-संहिताके कालमें ही सांख्यदर्शनका प्रादुर्भाव हुआ । क्योंकि अथर्व- 
बेदके एक अक्यसूक्त ( १०८।४३ ) में कहा गया है, “ नवद्वार पुएडरीक (कमल) 
जिशु्ोते आब्रत है । उसमें जो यक्ञरूप मूर्तिमान है उसे ब्रह्मवेत्ताओंने जान 
लिया |” इस वाक्यमें नवद्वार पुए्डरीकका अर्थ है मानव-शरीर अथवा मानव- 
हृदय । वह तीन गुशोंसे आइत या आच्छादित है । अतएव इसमें स्थित यक्षरूप 
आत्माका सफल अन्वेषण ब्रह्वेत्ता करते हैं। यही इसका भावार्य है। सतत, 
रज तथा तम ये शब्द भी अर्थर्ववेदमें मिलते हैं | मालूम होता है कि 
कठ, ख्रेताश्वतर, प्रश्न तथा मैत्रायशी जैसे प्राचीन उपनिषदोंपर सांख्यदर्शनका 
बढ़ा ही गहरा असर पड़ा है । उपनिषदोंके परवर्ती कालकी प्रधान भार- 
तीय विचारघाराओमें सांख्यदर्शनने अटछ पद पाया है | वेदान्त तथा 
सांख्य दर्शनका मनोहर मेल करके वैदिक भारतीयोंने अपनी दार्श- 
निक विचार-पद्धतिका निर्माण किया था | महाभारत, भगवद्ीता, मनुसंहिता 
तथा पुराणोंका दर्शन सांख्य और वेदान्तके समन्वयसे बना है। भगवान्‌ बुद्ध 
तथा जिन महावीर के विचार भी सांख्य दर्शनके वायुमण्डलमे फूले, 
फले और पले । संभव है कि सांख्योंकी व्यवस्थित विचार-पद्धतिका जन्म ईसाके 
पूर्व 5००-५५० के लगभग हुआ होगा | ईंसाके पूर्व ही सांख्य दर्शनका विचार 
भारतवर्षकी सीमाओंके बाहरतक फैला हुआ था। इंसाके पूव दूसरी शताब्दीमें 
चीनके साहित्में एक प्रसिद्ध तथा मार्मिक सांख्य दृ्टन्तका उपयोग किया गया 
है; वह है अन्धपंगुन्याय । सांख्यदर्शकका कहना है कि जिस तरह अन्धेकी 
पीठपर बैठकर आँखोंवाला अपाहिज या पंगु प्रवास करनेमें समर्थ होता है उसी 
तरह अचेतन प्रकृति-तत्वके सहयोगले चैतन्य-रूप पुरुष संसारयात्रा करता है। 
सांख्यदर्शनका कपिलप्रणीत अंथ आज विद्यमान नहीं है | इस दर्शनके अनेकों 
अतिग्राचीन ग्रंथ नष्ट हो गए हैं । इंताकी तीसरी शताब्दीके पूर्व (२५०) निर्मित ईश्वर- 
कुष्णंद्ारा विरचित सांख्यकारिका आज सौमाग्यसे उपलब्ध है। तीसरी शतान्दीमें 
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वर्तमान बौद्धधर्मके पण्डित वसुबन्धुके समय इस ग्रंथपर लिखी गई एक 
टीका भी उपलब्ध थी । इस टीकाका चीनी भाषामैं अनुवाद ईसाकी छठी 
शताब्दीमैं मिलता है । फ्ान्सके संस्कृत परिडित आगस्त बार्थका कहना है, “ सांख्य 
कारिका ! नामक निब्रन्ध भारतीयोंके दर्शन-साहित्यका एक सुन्दर मोती है। 
सांख्यकारिकापर परिडत वाचस्पति मिश्रकी दीका सब टीकाश्रोमें उत्कृष्ट है । 
सांख्यदर्शन एक ऐसा दर्शन है कि जो शुद्ध बुद्धिको प्रमाण मानकर चला है। 
यह दर्शन शब्दकों प्रमाण मानकर अथवा अ्रद्धाका आधार लेकर किसी भी 
तत्वको सिद्ध करनेका प्रयल नहीं करता। ”? 
बोगदर्शन और मनोविशनकी दृषटिस उसकी महत्ता 

7 सांस्यदर्शनसे संबद् एक दूसरा दशन है जो योगद्शन कहलाता है।इस 
दर्शनकी भी मूल विचार-घारा वेदपूर्वकालसे चली आ रही है। व्युततत्तिकी दृष्टिसे 
* योग ? शब्दका अर्थ है “ जोतना ” या “जोड़ना ” । तितर-बितर होकर इधर 
उघर भागनेवाले, नैसर्गिक अवस्थामें विद्यमान चौपायोंको मानवसे परिचित कराके 
जिस तरह रथ या गाढ़ीमें जोता जाता है उसी तरह मन तथा इन्द्रियोंकी “नेक 
राह? पर चलानेके लिए, उन्हें वशमें ऱ्ना और उस तरफ भुक्ताना यद्दी 'योग? 
शब्दका अर्थ लगाया गया । मनको संयत करके एक ही तत्व या कर्मपर उसे केंद्रित 
करनेकी क्रियाको * योग'की संज्ञा मिली । प्रधान रूपसे मन, श्वास तथा शरीरको 
संयत करके चित्तको किसी विशिष्ट ध्येयपर स्थिर एवं एकाग्न करनेके लिए. 
योगशास्त्रकी क्रियाओंका विधान हुआ है । योगका मुख्य उद्देश्य है दिव्यशक्ति तथा 
दिव्यजञानको प्राप्त कर लेना । 

योगक्रियाओंका आरम्म उत वेदपूर्व कलसे हुआ है जहाँ धार्मिक साुमें 
और जादूगर या ऐल्द्रजालिकमे अन्तर नहीं माना जाता था। सिन्ध ग्रान्तकी प्राचीन 
संस्कृतिक अवशेषोंमें योगस्थ पशुपति शिवकी मूर्ति उपलब्ध हुई है जिससे योगकी 
अति प्राचीनता निश्चित की जा सकती है । बौद्ध तथा जैन धर्मोमें योगक्रियाको 
आरम्भसे ही महत्ता प्राप्र हुई थी। भारतीयोंके सब वैराग्य-संप्रदायोर्मे योगको महत्व 
है। योगविद्या मन तथा इन्द्रियोंके संयमको सम्पूर्ण प्रधानता देती है । सच तो यह्‌ 
है कि योगसंग्रदायने ही नैतिक तत्वकी वास्तविक भूमिकाको दृढ किया है । सब 
धर्मसंस्थाओंपर वैराग्यवादियोंके नीतिशासत्रका ही सहसों वर्षोसे प्रभाव पड़ता आ 
रहा है। इसका मूल कारण योगविद्या ही है । चित्तको ईश्वरपर पूर्णतया एकाग्र करनेके 
खिवा न ईश्वरकी कृपा मिल सकती है और न साक्षात्कार ही की संभावना है | 
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अतएव सांसारिक विषय-वासनापर विजय पाना अतीव आवश्यक है । वास्तवमें 
मनपर विजय पाना ही योगविद्याका मुख्य विषय है। इसलिए, हिन्दू धर्मसंखाओं में 
योगको ओष्ठ स्थान प्राप्त हुआ । पतंजलिके योगसूजरोंमें कह्य गया है कि ईश्वर वह 
सर्वश् गुरु है जिसमें मानवी आत्माके दोष और उसकी अपूर्णता नहीं होती 
और जो क्लेश, कर्मविषाक तथा मलिन संस्करोंके स्पर्शसे कोसों दूर है। 
पर्तु यह भी ध्यानमें रखना चाहिए. कि ईश्वर-भक्ति क्रियायोगका एक 
अंश मात्र है। योगविद्या ईश्वर या परमात्माकी कल्पनाके सिवा भी संभव है और 
इसी ईश्वर-विरहित योगविद्याका प्रतिपादन निरीश्वर सांख्यों, जैनों तथा बौदोंने 
किया है। 

कहा जाता है कि योगदर्शनके सूत पतंजलिके लिखे हुए हैं । प्रसिद्ध व्याकरण- 
महाभाष्यके रचयिता पतंजलि और योगसूत्रकार पतंजलि एक ही हैं या नहीं, 
इसके सम्बन्धमें निर्णायक प्रमाण आज उपलब्ध नहीं हैं । सांख्यदर्शन ही योग- 
सूत्रॉमैं प्रतिपादित विश्वविषयक दर्शन है । योगसूत्रोपर व्यासभाष्य और व्यास- 
भआष्यपर लिखी गई वाचस्पति मिश्रकी उत्तम टीका दोनों उपलब्ध हैं। भाष्यकार 
व्यासका महाभारतके रचयिता भगवान्‌ व्यास महर्षिसे कोई सम्बन्ध नहीं है। 
आाध्यकार व्यास इंताकी पाँचवीं शताब्दीके लगभग विद्यमान थे। विश्ञानमिक्तु 
तथा भोजराजने भी सांख्यशास्त्रपर टीकाएँ लिखी हैं। कुछ योगियोंने * हठयोग ' 
नामकी स्वतंत्र शाखाका निर्माण किया है । पातंजलयोगको “राजयोग? कहा 
जाता है। 

मनोविज्ञानकी दृष्टिस योगदर्शनका महत््वअधिक है । आधुनिक मनोविज्ञान 
और योगदर्शनप्रणीत मनोविशानमें एक बड़ा ही मूलभूत मतभेद है । आधु- 
निक मनोविज्ञान कामादि मनोबिकारों अथवा वासनाओंको ही मनका मूल, 
खाभाविक अथवा नैसर्गिक रूप मानता है। सब मानवी प्रयतनों, विचारों तथा 
उद्देश्योंका सार कामनामय या काममय है । आजके मनोविशानके परिडतोंके 
मतमें मानवके समूचे जीवन-व्यापारका अर्थ समभनेके लिए. यह आवश्यक है कि 
हम उसके संस्कारोंके रूपमें स्थित, अज्ञात या अधूरे रूपमें शात वासनामय मनके 
£ झाशयकी थाह ” को पायें | इन परिडतोंके कथनका सार यों दिया जा सकता 
हैः-मानव शुद्ध तथा सत्य ज्ञानका अधिकारी नहीं हो पाता | शुद्ध आदर्शवादी, 
डदात्त तथा निमैल जीवन बिताना उसके लिए सुतराम्‌ असंभव है; क्योंकि उसका 
मंन ज्ञात, अर्ध-श्ात तथा अज्ञात, हीन कामनाओंके संस्कारोंके बन्धनसे - पूर्णतया 
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मुक्त कदापि नहीं हो सकता । साधुता तथा सत्यनिष्ठाका अधिष्ठान या आधार भी 
अज्ञात पाशविक तथा हीन भावनाओंसे व्याप्त होता है; क्या साधुता, क्या सत्य- 
निष्ठा सब बाहरी आवरण मान है | इन्द्रियोंकी तृष्णा तथा मांसविकार ही मान 
बके अन्तरञ्का यथार्थ रूप है। प्रत्यक्ष अथवा अप्रत्यक्ष, साक्षात्‌ या परोक्ष रूपमें 
शरीरकी लालसाएँ ही उदात्त एवं विशुद्ध स्वरूपका विलोभनीयं दृश्य निर्माण 
करती हैं; वास्तवमें वह नाटकका अमिनय-मात्र है। हाँ, यह सच है कि सिवा 
संयमके मानवी संस्क्ृतिका प्रासाद खड़ा नहीं हो सकता, परन्तु संयमसे वात- 
नाएँ दब जाती हैं; नष्ट नहीं होतीं । वे परिस्थितिंसि मिलते-जुलते 
रूप धारण कर लेती हैं और विकृत या अश्यद्ध रूपमें मनके अज्ञात अंशमें 
रहकर कार्य करती रहती हैं । उदात्त रूप घारण करनेमें असमर्थ होनेपर 
वे मानसिक व्यथाओोंके रूपमें हस्गोचर होती हैं | मानवी संस्क्ृतिका बहुत ही 
बड़ा अंश मनकी इस विक्ृतिसे ही उत्पन्न हुआ है।.इसका कारण है निरामय 
मनःस्थितिकी दुर्लभता । निरामय मनका मानव शायद ही मिलेगा | 


योगविद्याका मौलिक सिद्धान्त इससे भिन्न है । सांख्यशास्रके आधारपर ही 
नैसर्गिक वासनाओंकों सात्विक, राजल तथा तामस इन तीन रूपोंमें विभाजित 
किया गया है। यह कोई नियम नहीं कि नैसर्गिक वासनाओंका रूप हमेशा ह्वीन ही 
हो । जिस तरह निर्मल जल, स्वस्थ तथा मधुर अन्न, उत्लाहवर्धक वातावरण 
आदि प्राकृतिक या नैसार्गिक हैं उसी तरह मनकी निर्मल, उदार तथा मधुर 
वृत्तियाँ भी पूर्णतया नैसर्गिक हैं। जिस तरह रज तथा तम प्रकृतिके दो गुण हैं. 
डसी तरह रत्त्व भी प्रकृतिका उतना ही प्राकृतिक गुण है। प्रकृतिके सत्तगुणके 
उद्रेकत मनकी रचना हुई है और यह अन्तर्यामी मनका शुद्ध तथा अलित साक्षी, 
है । अतएव नैसर्गिक सत्तगुणका आश्रय पाकर राजस तथा तामस प्रश्नत्तियोंपर. 
विजय पाना तथा मनके स्वाभाविक और सात्विक ख्रूपकों विकसित 
करना संभव है और इससे शुद्ध साक्षी प्रक८ हो सकता है । विकारोंको 
दबोचना संयमका कार्य नहीं है; उसका महत्त्व सिर्फ़ तात्कालिक है । मनके 
सुबण॑को योगरूप तपसे शुद्ध करना पढ़ता है -। प्रखर अभ्रिमँ तपाकर सुबर्णके 
स्वमावको बदला नहीं जाता; नवागत तथा अस्थायी उपाष्ियोंको जलाकर 
उसके वास्तविक रूपको जे किया जाता है। अगर द्वेष, हिंसाबृत्ति, परघनके 
अंपहारकी प्रइंत्ति आदि नेसर्गिंक मनोइत्तिके आविर्भाव हैं तो दया, अलोलुपता 
और सहानुभूति भी उतने ही नैसर्गिक भाव हैं। योगविद्युका अन्तिम निर्णय है 
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क्रि साधुता तथा सत्यनिष्ठा उच्च संस्कृतिक आविष्कार हैं; नैसगिंक मनकी स्वथ 
तथा स्वाभाविक परिणति है। 

योगविद्याका सिद्धान्त है कि सत्वप्रकाश अथवा ज्ञान ही मनका स्वाभाविक 
रूप है। इसलिए योगशास्में इसी सिद्धान्तके अनुसार मनोद्नत्तियोंका वर्गीकरण 
किया गया है । मनकी पाँच इत्तियाँ मानी गई हैं - प्रमाण, विकल्प, विपर्यय, 
निद्रा तथा रद्ृति। विविध सुख तथा दुःख अथवा इच्छा, दवेष आदि विकार 
इन वत्तियोंके नाना रूप हैं । ' इत्ति ” शब्दस मनके व्यापार अथवा मानसिक 
अवस्थाका बोध हवोता है | प्रमाण यह एक बृत्ति है ।( १) प्रमाणबृत्ति सत्यका 
आकलन करनेवाली अथवा सब्यानुरोधी मनोदत्ति है। जागत अवस्थामें प्रधान रूपसे 
इनका प्रभाव पड़ता है । अतएव जागुतिके व्यवहार अधिक मात्रामें यशस्वी होते 
हैं। (२) विचारोंकी सुविधाके लिए. भाषाद्वारा निर्मित भेदोंके संकेत ही वास्तवर्मे 
विकल्प हैं । उदाहरणके तौरपर “ बृक्षुकी ऊँचाई ?, ' फूलका रंग ?, * स्फटिककी 
स्वच्छुता', ' त्रिकोणकी भुजाएँ? आदि शब्दप्रयोगोंकी ओर देखिए । इनमें बक्त तथा 
ऊँचाई, फूल और रंग, स्फटिक और स्वच्छता, त्रिकोश तथा भुजाएँ आदि 
मेद दर्शक शब्दयुगल न खरे हैं, न खोटे । इच्ले उसकी ऊँचाई, फूलसे उसका 
रंग, स्फटिकले उसकी स्वच्छुता अथवा त्रिकोशसे उसकी भ॒ाएँ: वास्तवमें मिन्न 
नहीं हैं; परन्‍्ठ॒ विचारकी सुविधाके लिए मनके द्वारा यह मिल्नता विशेष रूपसे 
कल्पित है। इसीलिए इसे विकल्प कहते हैं । वास्तवमें यहाँ योगशार््ने उस सूक्ष्म 
सिद्धान्तका प्रतिपादन किया है जो दर्शनमें विचास्प्रक्रियाके लिए. झत्यन्त 
आवश्यक है। (३ ) विपयंयका अर्थ है भ्रम या विपर्यास । यह वह अ्रमात्मक 
मनोवृत्ति है जो सत्यसे असंबद्ध या वास्तविक स्थितिसे असंगत होती है। प्रमाण- 
बृत्तिके ठीक विपक्षमें यह वृत्ति है। (४) निद्राका अर्थ है शत्याकार वृत्ति | अन्य 
बृत्तियोंका अभाव ही निद्रावत्तिका अज् है। (५) स्मृतिका अर्थ है अन्य इत्तियोंकी 
घुंनः जागति अथवा अवतार । प्रमाण, विकल्प तथा विपर्यय तीनों वृत्तियाँ पुनः 
जागृत होती हैं, अवतीर्ण होती हैं। इस जाग्रुति अथवा अवतारको स्मृति कहते हैं। 

वुलनात्मक मनोविज्ञानके निर्माणके लिए योगशास्रके इस मनोविज्ञानका 
बिस्तास्से विवेचन करना आंवश्यंक है । वास्तवमें योगविद्या मनोविशानके निर्वाध 
तत्वोंका अनमोल भण्डार है। 


योगविद्या वेदोंकी प्रणवोपासना या प्राणोपासनासे संबद्ध है | योगविधि, 
ध्यानयोग तथा अध्यात्मयोग ये शब्द कठोपनिषद तथा ख्ेताश्वतरोपनिषदर्म आये 
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हैं । उपनिषदोंमें कई जगह वर्शित प्राणविद्यामें यह बार बार कहा गया है कि 
सब इच्द्रियोंका तथा मनका अस्त प्राणमें होता है और उदय भी प्राणसे ही होता 
है। अतएंव योगविद्यामें समाधि तथा शरीर-ुद्धिके उद्देश्यसे प्राणायामको बड़ी 
महत्ता प्राप्त हुई है | वेदों तथा उपनिषदोंने सब ज्ञानेन्द्रियों, कर्मेन्तरियों तथा मनको 
प्राणकी संज्ञा दी है । इतना ही नहीं, जीवात्मा, सजीव शरीर तथा परमात्मा तीनोंके 
लिए “ प्राण ? शब्दका कई बार उपयोग किया गया है । कौषीतकि उपनिषदर्मे 
परमेश्वर (इन्द्र ) कहते हैं कि “ प्रशात्मा प्राण मैं हूँ ? । झतएव प्राणविद्या- 
की अपार महिमा योगविद्यामें सुरक्षित है। 

बूहदारण्यक उपनिषदर्मे यह विचार आया है कि सब विचारों, संकल्प- 
बिकल्पों तथा कामनाओंका निराकरण करके केवल साक्षीरूप दृष्ठाकी अवस्थाको 
प्राप्त कर लेना ही निर्भय मोक्ष है । इस मोक्षलप अवस्थाकों स्वायत्त कर लेनेकी 
कला ही वास्तवमें योगविद्या है | इस विद्याका उदय तथा विकास वैदिक संस्कृतिमें 
हुआ है । उपनिषदोंका अन्तिम ध्येय है. निष्काम तथा शुद्ध आत्मा | शारीरक 
भआष्यमें पूज्यपाद श्रीशंकराचार्यद्वारा उद्धृत योगसूत्रमँ कहा गया है कि “ योग 
आत्मदर्शनका उपाय है? । यह सून आजकलके उपलब्ध योगस्‌तमें नहीं 
मिलता । 
तर्क॑विद्याका विवेचन 

न्याय तथा वैशेषिक दर्शन वे बिचार-पद्धतियाँ हैं जो सांख्य तथा योगसे मिन्न 
परन्तु एक दूसरेसे निकट रूपले संबद्ध हैं | ये विचार-पद्धतियों घार्मिक भ्रद्धास बहुत 
ही दूर चली गई हैं। इनको “ तकविद्या'की संज्ञा दी गई है। सांख्योने यह 
घोषित किया कि एकसे अधिक मूलतस्वोंका रहना आवश्यक है और वेदोंकी 
अद्वैत प्रधान विचार-पद्धतिके बन्धनसे अपनेको मुक्त कर लिया। इससे मौलिक 
रूपमें मिन्न तत्वोंके आधारपर विश्वके वैचित्यों तथा भेदोंकी उपपत्ति सिद्ध कर- 
नेका विचार तत््वचिन्तकोंमें प्रभावी बना । मुनिवर कणादने स्वतंत्र प्रशाके बलपर 
बेदोंद्वारा प्रदत्त विचार-संपत्तिके ४थकररणका उपन्यास किया । उपनिषदोंमें कहा 
गयो है कि एक ही आत्मतत्वसे क्रशशः पद्ममहाभूतोंकी उपत्ति हुई। कणादने 
कहा कि पद्ममहभूतोंके मूलमें पाँच भिन्न तत्व हैं । नित्य तथ! बिभु होनेके कारण 
आकाश उसन्न ही नहीं होता। एथ्वी, जल. तेज तथा बायु चारों कार्यरूप तथा 
विनाशी हैं। इसलिए इनके मूलमं इन्हींके गुशधर्मोके सूक्म, अद्व्य कण होंगे। 
चार भूतोंकी इकाईके रूपमें चार कण षू उन्हें ( कणोंको ) ' परमार 'की. संक्ष 
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प्रात है। ये परमाणु अमेद्य और शाश्वत हैं | इन परमाणुओंके संयोगोंसे दृश्य 
विश्व उसन्न होता है और वियोगोंसे ( विमाजनवे ) नष्ट | ये परमाणु भूमिति- 
शास््रके बिन्दुकी तरह हैं| इनके न लम्बाई है, न चौड़ाई, न ऊँचाई । इसलिए 
इनका नाश नहीं हो सकता । इन बिन्दुरूप परमाणुओंमें जो मित्नता है, जो भेदक 
धर्म है उसको “ विशेष ” संशा दी गई है । सारांश, संसारके दृश्य मेदोंके 
मूलमें विद्यमान तथ्यों या तत््वोंका ख़लूप 'विशेष!-युक्त है। इसीलिए 
विश्वमें भेदों एवं वैचित्योंकी सृष्टि हुईं। कणादद्वारा प्रणीत उक्त विचार वैदिक 
कल्पनाके सर्वथा विपरीत याने सम्पूर्ण विरोधी है। इस “ विशेष ” नामक तत्वके 
प्रतिपादनले ही कणाद मुनिके ०१४ *वैशेषिक ” विशेषण प्राप्त हुआ | इस 
दर्शनमैं कार्यकारणभावकी कल्‍्पनाको छानबीन तथा विस्तारके साथ विशद्‌ किया गया 
है। आधुनिक तर्कशास्त्र वैज्ञानिक संशोधन या अनुसंघानमें सहायक है और 
इसमें कार्यकारणभाबकी मीमांसाकी महिमा अपार है | इस मीमांसाका जन्‍म 
बैशेषिक दर्शनमें हुआ। 

पाशत्य दर्शनों में ( अरस्तूको लेकर कैण्टतकके दर्शनमें ) पदार्थ-कल्पनाओं 
( 080०2०४८०४ ) को मूलभूत महत्त्व दिया जाता है । दर्शनका मुख्य काये है 
बस्तुओंका सामान्य रूपसे सम्पूर्ण वर्गीकरण करके वस्तुखमावका अर्थ लगाना | इसे 
पदार्थ-विचार कहा जाता है । पदार्थ-कल्पनाका जन्म वैशेषिक दर्शनमेँ हुआ | यह 
तो आज भी कहा जा सकता है कि वैशेषिक दर्शनमें प्रस्तुत वस्तु-सत्यका वर्गीकरण 
यथावत्‌ ठीक है। इस दर्शनने समूचे अस्तित्व तथा अनस्तित्वको सात पदार्थो्में-द्रव्य, 
गुण, कर्म, सामान्य, विशेष, समवाय तथा अभावमैँ- समाकर रखा | वैशेषिक 
दर्शनकी पदार्थ-कल्पनाका उदय ब्याकरणशास्त्र तथा आयुर्वेदर्म अधित शब्द तथा 
पदार्थ-सम्बन्धी मननसे हुआ | व्याकर्णमें द्रम्यवाचक, गुणवाचक तथा क्रियावाचक 
संशञाओं और शब्दोंका संस्कार उनकी वाचक शक्तिसे होता है। व्याकरण मेँ शब्दोंके 
दो भेद भी किए जाते हैं- सामान्यवाचक तथा विशेषवाचक | इस तरह वैशेषिक 
दशशंनकी द्रव्य, गुण, कम, सामान्य, विशेष आदि पदार्थ-कल्पनाओंका मूल व्याक- 
स्णमें दिखाई देता है। आयुर्वेद भी द्व्य, गुण तथा क्रियाके रूपमें वस्तुओंका 
मनन करता हैं और उनके कार्यकारण भावकों भी इसी रुपमें दिखाता है। आयुर्वेद 
एक ग्रयोगात्मक शास्त्र है। उसमें बस्तुओंके कार्यकारण भावकी भी मीमांसा 
करनी पड़ती है । तात्पर्य, अनेक प्रतल प्रमाणोंके आधारपर यह अनुमान किया 
जा सकता है कि वैशेषिक दर्शनकी उपपत्तिसे आयुर्वेद और ब्याकरणके शब्द- 
विषयक तथा पदार्थविषयक मननका साज्षात सम्बन्ध है। 
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न्याय-दर्शन वैशेषिक दर्शनसे संबद्ध है और उसी दर्शनके विचारमन्थनसे यह 
निर्माण हुआ है। न्‍्यायदर्शन परमाणुवादको मानता है | इस दर्शनके रचयिता ये 
अच्षपाद गौतम । इनका काल ईंलाकी तीसरी शताब्दीके पहलेका नहीं माना जा 
सकता | इनका उदय कब हुआ इस बातका ठीक पता नहीं लगाया जा सकता; परन्‍दु 
दर्शनके इतिहासमें निश्चय ही यह अत्यन्त विकसित अवस्थाका रूप है । न्यायसूल्ोपर 
लिखित पक्चिलस्वामी वात्स्यायनका भाष्य लगभग ईंसाकी चौथी शताब्दीके 
मध्यकाल ( ३४० ) का है।इस भाष्यपर उद्योतकरका बार्तिक उपलब्ध है। 
उद्योतकरका उल्लेख कवि सुबन्धुद्वारा हुआ है । इसलिए, उद्योतकरका काल 
ईंसाकी लगभग छुटी या सातवीं शताब्दी होगा । न्याय-दर्शनपर पणिडतोने बड़े 
बड़े ग्रंथ लिखे हैं । न्याय-दर्शनका अध्ययन करनेवाले तीत्रबुद्धि परिडतोंका संप्रदाय 
आज भी विद्यमान है। 

न्याय-दर्शनके विषय हैं वादपद्धति, ज्ञाके साधन (प्रमाण ), तथा तर्बके 
नियम । इस दर्शनमैं यथा तथा अयथार्य ज्ञानके स्वरूप तथा कार्यकारणभावकी 
चर्चा की गई है | तर्कशातत्र ( 89802 ० ]0870 ) तथा प्रमाणविद्या 
( ६४९०४७ ०६ ॥707]2086 ) ही इस दश्शनका स्वरूप है। किसी भी विष- 
यकी योग्य मीमांसाके लिए. आवश्यक नियमोंकी पद्धति- ( 706070त ) का यहाँ 
निर्देश किया गया है | प्राचीन भारतमें शानकी अमिद्ृद्धिकी इृष्टिसे विद्वानोंके 
बादोंको बड़ा महत्त्वपूर्ण स्थान प्रात था। निदोष विचारों, चर्चाओं तथा अनुमानों- 
के लिए आवश्यक नियम ही न्याय हैं। इनका कथन इस दर्शनमें किया गया 
है। अतणएव यह न्यायशास्त्र कहलाता है। न्याय-दर्शनकी उस्तत्तिसे अध्यात्मविद्या, 
न्यायालयोंके धर्मबादों तथा आयुर्वैदादिक प्रयोगात्मक विद्याओंकी परम्पराओंका 
प्रत्यक्ष सम्बन्ध है । धार्मिक तत््वचिन्तकोंकी सभामें अक्सर अध्यात्म विद्याकी चर्चाएँ, 
चलती थीं । इन चर्चाओंसे ज्ञान तथा ज्ञानके साधनोंके विचारका जन्म 
हुआ | इसे प्रमाणविचार कहा जाता है । प्रमाणोंका प्रथम निर्देश तैत्तिरीय 
आरण्यकमें मिलता है| न्‍्यायालयमें पक्त तथा विपक्षुकी विचार-पद्धतिमें दिखाई 
देनेबाले दोषों तथा हेल्वाभासोंका पता लगाकर धर्म-निर्णय करनेकी आवश्यकता 
होती है। बादपद्धतिक शास््रका निर्माण न्यायालयके वादोंमें हुआ । स्मृतियों 
तथा धर्मसुज्नोंमें वाद-पद्धतिके नियमों तथा बादोंके गुण-दोषोंका विचार किया गया 
है। आयुर्वेद्म वैद्यपणिडितोंने “ तद्विद्यसम्भाषा-परिषद्‌ ” बुलाकर साधक-बाघक 





३ तद्विद्य <+ तब्ज, संभाषा ८ चर्चा; तज्शोंकी चर्चा जिसमें चलती है 
बह परिषद्‌ | 


ड़ बैदिक संस्कृतिका विकास 


चर्चाओंके नियमोंका कथन किया है। इन नियमोंको चंरक-संहितामें बढ़ा महत्त्व 
दिया गया है। 

न्यायदर्शन तथा वैशेषिक दर्शन दोनों बौद्धिक और शुद्ध कल्पनाओंकी सृष्टि 
करनेवाले दर्शन हैं। बौद्धिक संस्कृतिकी इष्टिसे ये दर्शन भारतीयोंकी विद्याराध- 
नामें एक उच्च कोटिकी परिणतिके दर्शन कराते हैं। न्याय-वैशेषिक दर्शनोंद्वारा 
निर्मित प्रइत्तिओंका अनुकरण करके बौद्ध तथा जैन आचार्योने तर्कशात्रके 
अध्ययनकी इद्धि की | दिड्नाग नामक बौद्ध आचार्यने मध्ययुगीन तर्कशास्त्रका 
ओऔीगणेश किया | यद्यपि बौद्धोंके बहुतेरे तर्क-पंथ नष्ट हो गये हैं. तथापि उनके 
तिन्बती भाषामें किये गए. अनुवाद तिब्बतके बौद्ध मठोंमें सुरक्षित हैं। नालेदा 
विद्यापीठके महान्‌ बौद्ध दार्शनिक आचार्य ध्मकीर्ति सातवीं शताब्दीके आरम्भमें 
हुए थे । उन्होंने ' प्रमाणवार्तिक, ” “ न्यायबिन्दु ” आदि तर्कग्रंथोंकी रचना की। 
योरोपमैं बर्कले महाशयने जिस * विश्व्वप्वाद ”का प्रतिषादन किया उसीकी 
खापना आचार्य धर्मकी्तिने अपने “ प्रमाणवार्तिक 'में बर्कलेके चौदह सौ बरस 
पहले की थी। महापरिडत राहुल सांकृत्यायनको धर्मकीर्तिके ' न्यायबिन्दु ? तथा 
* प्रमाणवार्तिक ! दोनों अ्ंथ मूल संस्कृतमें हाल ही प्राप्त हुए हैं और उन्होंने 
उनको प्रकाशित किया है | विख्यात जैन परिडत सिद्धसेने दिवाकर तथा हेम- 
चद्दने जैनोंके तर्कशास््रपर सूत्रात्मक पथ लिखे हैं । न्यायशास््रपर जैनोंके संस्क्रतमें 
लिखे गए अनेकों विशाल ग्रन्थ उपलब्ध हुए. हैं । 
चार्वाकका जडवाद 

माघवाचार्यद्वारा लिखित “सर्वदर्शनसंग्रह ' सब दार्शनिक शाखाओंका सार- 
अन्थ है | उसमें चार्वाकके मौतिकवादी तथा निरीश्वरवादी दर्शनका सार प्रथम दिया 
गया है। एक अपवादको यदि हम छोड़ दें, तो चार्वाकदर्शनके अन्य अन्य आज 
उपलब्ध नहीं हैं | कौटिल्यके अर्थशात्रमें चार्वाकदर्शनका निर्देश 'लोकायत 'के 
रूपमैं किया है। अर्थशास््रके कालमें भारतीय राजा, ब्राह्मण तथा विद्याग्रेमी इस 
नास्तिक विद्याको एक तत्त्वविद्या मानकर उसका अध्ययन बड़े आदरके साथ करते 
थे। “ लोकायत” दर्शनका उल्लेख विनयपिटकमेँ है।इस दर्शनके सूतकार ये 
बृहस्पति । उपनिषदोंके कालमें ईश्वर, परलोक तथा अमर आत्माकों न माननेवाले- 
व्यक्ति भी हुए ये। उनका निर्देश कठोपनिषद्‌ तथा छान्दोग्योपनिषदम हुआ है । 

ह मानवको जो विश्वसम्बन्धी ज्ञान इन्द्रियों तथा मनके द्वारा होता है वह 
खम्म-मात्र है । इस सिद्धान्तकों माननेवाली विचार-पद्धतिको विश्वस्वमवाद कहते हैं। 
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मैत्रायणी उपनिषदम बृहस्पतिप्रणीत नास्तिक विद्याका उल्लेख मिलता है। 
लोकायत दर्शनपर लिखित “ भागुरि? नामके नास्तिककी टीकाका उल्लेख पतझलिके 
महाभाष्य-( ७॥३।४५ ) में किया गया है। ईंसाकी दसवीं, शताब्दीमें विद्यमान 
भट्ट जयराशिका इस दर्शनपर लिखा गया “ तत्त्वोपप्लब? नामका अन्‍्थ हाल ही 
प्रसिद्ध हुआ है। अंग्रेज दार्शनिक डेविड छयूमने जिस तरह कार्यकारणभावके 
सिद्धान्तका खण्डन किया और अनुमानपर आधारित सामान्यविषयक कल्पनाको 
निराघार सिद्ध करके अनुमान-शासत्रकी असम्भाव्यताका प्रतिपादन किया उसी 
तरह कार्यकारणभावका खण्डन तथा अनुमानकी अशक्यताका प्रतिपादन करनेवाले 
और द्यूमकी पदतिसे ठीक मिलते-जुलते विचार माधवाचार्यद्वारा “ चार्बाक 
दर्शन-सार ? तथा भट्ट जयराशिक्ृत “ तत्त्वोपप्लव'मैं पाये गये हैं । विचार-शुद्धिकी 
इष्टिसे चार्बाकदर्शन बड़ा ही महत्त्व-पूर्ण है | इस प्रकारकी विचार-पद्धति निर्मल 
कल्पनाओंके मिथ्या आग्रहको नष्ट करनेमें अधिक सहायक होती है । नवीन रचना 
तथा प्रगतिके लिए वैचारिक विष्वंस अथवा विध्वंसक समीक्षा भी आवश्यक 
द्वोती है। 

भौतिकवाद, अध्याव्मवाद, निरीश्वरवाद, सेश्वरवाद, तर्क॑बाद, भ्रद्धावाद, 
संशयवाद आदि भारतीय द्शनके विविध पहलू हैं_। भारतीय दर्शनके विशाल 
विश्वमं विचारोंकी सब सम्भाब्य कक्षाओं तथा पत्चोंका उद्धव, विस्तार, खण्डन 
अथवा मण्डन पाया जाता है। यह एक सचाई है कि भारतीय दार्शनिक विद्या" 
ऑमें तत्ततचिन्तकको बुद्धिविलासके उस विश्वरूपके दर्शन होते हैं. जो निस्सन्‍्देह 
बुद्धिवृद्धिकारी, धन्य एवं हितकारक है | 
शब्दशास्त्रकी महत्ता 

शब्दशास्त्र भारतीयोंके बौद्धिक विश्वकी सृक्म तथा विवेचक विद्या है। 
इंस्हलैरडके संस्कृत-परिडत मैक्डोनलका कहना है, “ यह भारतीय शात्र ( शब्द- 
शास्त्र ) पाश्वात्य भाषाशास्रका जन्मदाता शात्त्र है। संसारमें सबसे पहले शब्दोंका 
प्रकृति-पत्यय जैसा धर थक्ररण उपस्थित करनेमें संस्कृत वैयाकरण ही अग्रगामी हैं । 
उन्होंने प्रत्ययके कार्य निश्चित करनेमें सफलता पाई । इतनी पूर्णताकों प्राप्त तथा 
निर्दोष ब्याकरणु-पद्धति संसारके अन्य किसी भी देशमें नहीं मिल सकती ।? 

ऋग्वेदके सूकतोंके पृथकरणसे व्याकरणशास्त्रका सूृत्रपात हुआ। ऋग्वेदका 
शाकल्यअणीत पदपाठ ब्राह्मणपन्थोंके कालमें ऐतरेय आरण्यकके पूर्व तैयार हुआ 
था | यह प्रदविभाग सिर्फ़ वाक्योंका शरथकरण नहीं है; उसमें समासों, शब्दों 


तथा पदोंका भी व्यवस्थित विभाजन है। यह व्याकरणशास्त्रके शाकल्येपूर्व अस्ति- 
त्वका ज्वलन्त प्रमाण है | उदाहरणके तौरपर लीजिएः-  गोमातरो यच्छुमावन्ते 
अन्जिमिस्‌ ? ( ऋग्वेद १८५३ ) इसका पदपाठ यों है “ गो-मातरः, यत्‌, 
शुभायन्ते, अन्जि-मिः ? । 

प्रातिशाख्य तथा शिक्षा भी एक दृष्टिसे व्याकरणशास्रके ही अन्ध है| इस 
तरहके ग्रन्थ ब्राह्मण-कालमें ही निर्माण हो रहे ये । ब्राह्मण अन्योमें व्याकरणके पारि- 
भाषिक शब्द पाये जाते हैं | घातुरूप, कदन्त, प्रातिपदिक, प्रत्यय, नाम, निपात, 
अब्यय, लिज्ञ, विभक्ति, वचन, मात्रा, अच्चर तथा वर्ण ये शब्द गोपथ ब्राह्मण- 
( ११२६ ) में उपस्थित हैं। उपनिषदोमे कई बार व्याकस्ण-विद्याका नामसे 
निर्देश किया गया है | निरक्त व्याकरणकी हो एक शाखा है । निरुक्तका उल्लेख 
अश्ोपनिषदम है । 

यह अब मानी हुई बात है कि ब्याकरणशास्र्में पाणिनिका व्याकरण 
संसारमें सर्वश्रेष्ठ है। पाणिनिका काल पूर्णतया! निश्चित नहीं किया जा सकता; 
परन्तु मैक्डोनलके मतसे उसे इंसाके पूव ४५० के भी इस पार नहीं खींचा जा 
सकता। सीमाप्रान्तमें अटकके पासका शालातुर नामका आम पाणिनिका जन्मस्थान 
है। पाणिनिके ध्याकरणमें पूर्ववर्ती दंस व्याकरणंकारोंका उल्लेख है | उनके 
ब्याकरणोंमेंस एक भी इस समय उपलब्ध नहीं है। इसका भी अधिकांश कारण 
है पाशिनिका अलौकिक स्वनाचातुर्य जिससे पूर्व-सूरि एकदम पिछड़ गये। 
भारतीय उन्हें भूल गये । पाणिनिके बुद्धि-वैमवसे पाश्वात्य विद्वान भी अचरजसे 
दंग रह गये। पाशिनिकृत नियम बीजगणितकी तरह संक्षित किन्तु निश्धितार्थ- 
बोधक हैं। मूल धाठुओंसे शब्दोंका निर्माण करनेकी ओर पाणिनिका भुकाव 
अधिक है। पाणिनिके समयकी भाषाका स्वरूप ब्राह्मणग्रन्थों, उपनिषदों तथा 
सुन्नोंसे अधिक मिलता-जुलता था| कालिदास, भवभूति आदिकी संस्कृत-भाषा 
पाणिनिके व्याकरणका आधार नहीं है। भास, कालिदास, भवभूति आदिकी 
भाषाकी उद्त्तिका काल वास्तवमें कात्यायन तथा पतञ्ललिका काल है. मान्य- 
संस्कृत (०88808)) नामकी भाषाकी विशेषता कात्यायन तथा पतजञ्ञलिके समय 
विद्यमान थी और वही कालिदास आदिके द्वारा खीकृत हुई | पाणिनिके कालकी 
भआाषामे बादमें परिवर्तन हुआ और इसलिए कात्यायनको पाणिनिके सूत्रोंपर वार्तिक 
लिखना पड़ा । काव्यायनने पाणिनिके एक तिहाई नियमोंका सुधार किया तथा 
उनमें. और जोड़ दिया -। - पतज्ञलिका -महाभाष्य. वास्तवमें पाणिनिके 
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सुत्नों तथा कात्यायनके वार्तिकोंकी सुन्दर समीक्षा है। पतञ्ञलिके महामाष्यकी 
शैली सुलम, स्वच्छ तथा संवाद-बहुल है। भाष्यके अन्तर्गत प्रमाणों-( [0/07ीं 
एशां0७9०७ ) से यह सिद्ध हुआ है कि पतञ्ञलिका काल इंसाके पूर्व १६० है। 
उक्त मुनित्रयके उपरान्त संस्कृत व्याकरण॒की प्रगति नहीं हुई; क्योंकि इसके बाद 
इस मुनित्रयके व्याकरणकी ही सूक्ष्म चर्चा तथा संक्षिप्त अथवा विस्तृत विवेचन 
होता रहा । इन विवेचनात्मक अन्‍्थोंमें ईंसाकी सातवीं शताब्दी-( ६६२) के 
लगभग लिखी गई जयादित्य तथा वामनझत “ काशिकाबृत्ति ” एक उत्कृष्ट टीका 
मानी गई है। इंसाकी सतरहवीं शताब्दी-(१६२५) के करीब करीब भद्ोजी दीदितने 
पाणिनिके व्याकरणकी नवीन सटीक रचना उपस्थित की जिससे पाणिनिका 
व्याकरण अधिक आसानीसे विद्यार्थीकी पहुँचमें आने लगा | ईंसाकी सातवीं 
शताब्दीके मध्य-( ६५१ ) के पहले विद्यमान भर्तृहरि नामके परिडतने “ वाक्ये- 
पदीय ? नामका? दार्शनिक व्याकरणशात्र लिखा । भाषाशासत्रकी दृष्टिसे 
अर्तृहरिका यह ग्रन्थ एक विशेष स्थान रखता है। भारतीय परिडतोंने पाणिनिके 
व्याकरणसे मिन्न स्वतंत्र व्याकरण-अन्थ लिखनेके अनेकों प्रयन्‍्त आजतक किए; परन्तु 
कोई भी व्याकरण पाणिनीय व्याकरणके समकक्ष न आ सका कुछ स्थानोंपर आज 
भी कुछ पणिडत तथा विद्यार्थी कातंत्र, चार, तथा शांकटायन नामके ब्याकरणशास्तर 
पढ़ते हुए पाये जति हैं। 

ग्राकृत भाषाओंके व्याकरण भी प्राचीन कालते विद्यमान हैं। वररुचिका 
« प्राकृतप्रकाश ? प्राकृत का वह विद्यमान-ब्याकरण है जो सबसे पुराना है | भामह- 
(ई: स, ५० ) ने इसपर एक टीका लिखी थी | बरूचिने उपभाषाओरोकि- 
महाराष्ट्री, पैशाची, मागधी तथा शौरसेनीके ब्याकरणका निरूपण किया है। 
दूछरे बढ़े विख्यात प्राकृत व्याकरणकार हैं हेमचन्द्र | इन्होंने सात उपभाषाओंका 
व्याकरण लिखा है। कात्यायन नामके व्यक्ति-( ई: स. ५००-१००० ).ने पाली 
व्याकरण लिखा है। सीलोन तथा बर्मामें बौद्धधर्मके उपासक इस. व्याकरणका 
अध्ययन करते हैं। > 

भआाषाके अध्ययनका और एक साधन वैदिक कालसे ही उपस्थित है। वह है 
कोशग्रन्थ । वैदिक कालमें “ निघण्ड के नामसे कोश तैयार हो रहे ये | घाहुपाठ 
तथा गणपाठ जैसे सूक्षम. व्याकरणकी बृद्धिमें उपकारक कोश पाणिनिके पहले 
निर्माण हो चुके ये |अमरकोश, जिकाण्डशेष, हारावलि, अनेकार्थसमुच्चय, 
अमिधान-रतनमाला, वैजयन्ती, विश्व-प्रकाश, अभिधान-चिन्तामणि, मेदिनी आदि 
संस्कृत कोश. ठीकाग्र॑थोंमें उद्घुत हैं । ये सब्र कोश आज.भी उपलब्ध हैं ।. 


८८ वैदिक संस्कृतिका विकास 


ज्योतिष तथा गशितका प्रकाश 

ज्योतिष तथा वैद्यक दोनों विद्याओंका जन्म वेदोंसे ही हुआ | ज्योतिषके दो 
प्रकार हैं- फलज्योतिष और गगणितज्योतिष । ज्ञाके इतिहासकी दृष्टिसे 
गणितज्योतिष बड़ा ही महत्त्वपूर्ण है। आकाशकी ज्योतियोंकी ओर वैदिक 
कबि बहुत ही आकृष्ट हुए ये। वैदिक ऋषिको इस बातपर साथ्चर्य आदर होता 
था कि चन्द्र, सूर्य, तारक आदि आकाशके प्रकाश-पुञ्ल नैसागैंक नियमोंका याने 
* ऋत ? का परिपालन निर्बाध रूपसे करते ये। इसी आदर-भावनासे भारतीय 
गखणित-ज्योतिषका जन्म हुआ | ऐतरेय आ्ह्मणमें कहा गया है कि वास्तवमें सूरयका 
न अस्त होता है न उदय, सिफ़् पृथ्वीके चारों ओर घूमनेके कारण उदय और 
अस्तका आभास होता है और दिन एवं रातका चक्र चलता रहता है। यशके 
कारण सत्ताईस नक्षत्र, चन्द्रकी अवस्थाएँ, सूर्दके संक्रमण, ऋतओोंके परिवर्तन आदि 
सबका बड़ी बारीकीके साथ एवं सुन्यवस्थित परिगणन करनेपर वैदिक ऋषि वाध्य 
हुए ये। श्रौत तथा यह्म कर्मोके लिए आवश्यक पंचांगका जन्म भी बैदिक 
कालमें हुआ था। आकाशमें सत्ताईस नक्षजञोंकी रचनाका सर्वप्रथम अन्वेषण बेद- 
कालमें बैदिकोंने ही किया। ज्योतिष-विद्यामें यह एक सर्वधा मौलिक अतएव 
महल्तपूर्ण खोज है। इसीसे वेदाज्ञ-ज्योतिषका पहले जन्म हुआ । 

वेदोंके परिवतती कालके जो ज्योतिष अन्य शास्रकी दष्टिते महत्वपूर्ण माने जाते 
हैं वे सब्र इंसाकी शताब्दीके बादके हैं । यूनानी ज्योतिषके ऋणका स्वीकार करनेके 
उपरान्त ये अंथ लिखे गए. | इसके पहले रचित झनेकों ज्योतिष ग्रंथ नष्ट हो गए, हैं। 
उनके आधारपर लिखित ग्रन्थ बहुत ही बादके हैं । सिद्धान्त संशक पाँच अंथोंके नाम 
आज ज्ञात हैं; किन्तु उनमें केवल ' सूर्यसिद्धान्त 'ही उपलब्ध है। “ पितामह !, 
“बसिष्ठ , “पौलिश ” तथा “ रोमक? चारों सिद्धान्त-प्रंथ कालके प्रवाहमें नष्ट 
हो गए.। सौभाग्यकी बात है कि विख्यात ज्योतिविंद्‌ वराहमिहिर-( ई. स, ५०५ ) 
का “ पद्मिद्धान्त ” नामका ग्रन्थ उपलब्ध है। इससे भारतीय ज्योतिष-शास्त्रक 
इतिहासको बड़ा ही महत्त्वपूर्ण आधार प्रास हुआ है। आयंभट्टका अन्य वराह- 
मिहिरकी रचनासे अधिक प्राचीन है । उसमें गाशित तथा ज्योतिष दोनोंका 
अन्‍्तर्भाव हुआ है। आर्यमइका कथन है कि ४थ्वीका अपने ही चारों ओर दैनंदिन 
घूमना यही दिन और रातका कारण है। आर्यमहने अपना ग्रंथ ४६६ इंसवीमें 
लिखा | उनके खुद ही दिए गए जन्मकालसे निश्रित होता है कि उनका जन्म 
४७६ इंसवीमें हुआ था । वराहमरिहिरंके उपरान्त ब्रह्मगुप्त. तथा भास्कराचार्य बढ़े 


तर्कमूल प्रशञामेँ वेदोंकी परिणति द 


प्रसिद्ध ज्योतिर्विंद हुए.। ब्रह्मगुतने अपना ' ब्द्मस्फुटसिद्धान्त! ६२८ इंसवीमें 
लिखा । भास्कराचार्य-(ई, स, १११४ ) ने “ ठिद्धान्तशिरोमणि ? नामके बढ़े 
अन्थकी रचना की | इस अन्थके चार खण्ड हैं-लीलावती, बीजगणित, अहगणित 
तथा गोलाध्याय । भास्कराचार्यके उपरान्त उनके जैसा महान्‌ ज्योति्बिंद भारतीय 
ज्योतिष-शास्त्रके इतिहासमें दूसरा नहीं हुआ | 

आर्यभट्ट, ब्रक्मगुप्त तथा भास्कराचार्यके ज्योतिषसम्बन्धी अंथोंमें ही गणित 
और बीजगणित दोनोंकी रचना हुई है । अक्षगुत्त तथा भास्कराचार्यके अंथोंसे 
मालूम होता है कि उस समय गणित अत्यन्त उच्च कोटिकी अवस्थातक पहुँचा था। 
अठारहवीं शताब्दीके फ्रान्सीसी गणित-तज्जञ लाग्रॉज-( ॥,88787086 ) तक योरो- 
पीय गणित-विद्याने जितनी प्रगति की थी उतनी प्रगति भारतीय गणित-मर्मश 
बारहवीं शताब्दीमें ही कर चुके थे। ऐलेक्जेंड्रियके यूनानी गणित-विज्शों-( ई. 
स. २५० ) ने बीजगणितको जिस अवस्थातक पहुँचाया था उसकी अपेक्षा भार- 
तीय बीजगणित सब्र दृष्टियोंसे बहुत ही आगे बढ़ा हुआ था । हैंकेल (प#॥2) 
नामके गणितके परिडितका कथन है कि भारतीय गणित-पणिडतोंने संख्यासम्बन्धी 
अनेकों सूक्षम कार्योंका सफल अन्वेषण किया; उनके कालमैं संसारका अन्य कोई भी 
राष्ट्र उनसे टक्कर न ले सका | 

बैदिक कालसे भारतीयोंकी जो बौद्धिक प्रगति हुई उसका हमने यहाँ अल्प 
शब्दोंमें दिग्दर्शन कराया है । इस विहंगावलोकनमें वैदिक संस्कृतिका विकास कैसे 
हुआ इसका सिर्फ़ परिचय कराना ही हमारा अमिप्राय था; न कि इसका विस्ता- 
रसे परामर्श लेना। आगामी अध्यायमें हम नीतिशास््र, सामाजिक तत्त्वज्ञान, 
धर्मशात्र और समाज-विकासके सम्बन्ध वेदकालीन भारतीयोंने जो विचार 
उपस्थित किए, उनकी विवेचना करेंगे । 


३-बैविकोंकी कुदुम्बसंस्था तथा समाजसंस्था 


बैदिकोंकी कुड़म्ब॒ तथा समाज संस्थाएँ: वेद-पूर्व कालसे चली आ रही हैं। बेद- 
पूर्व कालमें यहंस्थाका जन्म हुआ ओर इसी संस्थाके धार्मिक बलपर वैदिकोंने 
बुढम्ब और समाजकी स्थापना की। यज्ञसंस्थाने मानसिक बल प्रदान किया। 
यज्ञ ही पहला घ्॒म था । व्यक्ति, समाज तथा कुड्म्बके पोषण तथा सुस्थितिके 
लिए जो मानवी क्रिया आवश्यक है उसीको वैदिकोंने “ धर्म” की संज्ञा दी। 
नीतिशाज्ञकी दृष्टिसे “ धर्म “कल्पना एक विशेष महत््व रखती है । वास्तवमें 
यह एक अत्यन्त व्यापक कल्पना है । वेदोंमें ऐसी अनेकों कल्पनाएँ. अमिव्यक्त 
हुई हैं, जो नीतिशास्नरकी दृष्टिसे मौलिक तथा व्यापक मानी जाएँगी। इन कल्प- 
नाओंका अध्ययन करनेके बाद ही बैदिकोंकी कुड़म्म तथा समाज संस्थाओंका 
अध्ययन करना उचित होगा; क्‍योंकि नीतिशास्र मानवके सामूहिक जीवनका 
प्रमुख अधिष्ठान है। धर्मशा्रकी संस्थाओं तथा विचारोंके विकासको नापनेका 
बह एक सुन्दर मानदंण्ड है। यह सत्य है कि जिस आचारमें या जिस संस्थामें 
नैतिक तत्व अधिक प्रतिबरम्बित होते हैं. उसी आचारको या संस्थाको अधिक 
उन्नत मानना चाहिए। 


वैदिक नीतिशालत्र 


सत्य, दान, सौमनस्य अथवा मानसिक एकताकी कल्पनाएँ नैतिक हैं ओर 
इन तीनोंकी महिमा .ऋग्वेदमें वर्णित है। ऋग्वेद-( १०१६० ) में कहा गया है- 
कि परमात्माके तपसे ऋत तथा सत्यका प्रथम जन्म हुआ और बादमें संसारकी 
या विश्वकी उम्तत्ति हुई। ऋगेद और अथर्ववेद दोनोंमें संशञानकी. याने मानवों- 
के बीच विद्यमान सद्भावनाकी बार बार प्रशंसा हुई है; उसके. लिए प्रार्थना की 
गई है । देवताके सामने शपथ लेते हुए. वसिष्ठ बढ़े ही करुण भावसे कहते हैं, 
“हे वरुण, मैंने ऐसा कौन-सा बढ़ा पाप किया है जिसके कारण तुम मुझ जैसे 
मित्र तथा भक्तका नाश करनेकी ओर प्रदत्त हुए हो। उस पापको शीघ्र कह 
दो जिससे प्रायश्ित्त करके मैं निष्पाप बनूँगा और त॒म्हारी भक्ति करूँगा” 
( ऋग्वेद ७८६४ ) । ऋग्वेदके ऋषि कहते हैं, “सत्‌ तथा असतका न्याय 
करके सोमदेव असद्वादीका निः्पात करते हैं।” वेदोमें सतयकी अपार महिमा 
वर्णित है | वेदोंमें कई जगह बतलाया गया है कि सत्य ही विश्वका आधार है। 
अपने अन्नका अंश दूसरको न देंनेवाले व्यक्तिको ऋग्वेदमें स्पष्ट रूपसे मूल एवं 


बैदिकोंकी कुडम्बसंस्था तथा समाजसंस्था डर 


निरा- पापी कहा गया है। ऋग्वेदमें सष्टिब्यापारका खरूप ही-मैतिक कल्पना- 
द्वारा अभिव्यक्त हुआ है। देवताओंके कंब्योंको पद पदपर दो शब्दोंसि-ऋत 
तथा सत्यसे स्पष्ट किया गया है। सर्व देवता वरुण अथवा सबिताके ब्तोंका 
पालन करते हैं। वैदिक कविका आश्वासन है कि कोई भी देवता इन अतोंका 
मभज्ञ नहीं कर सकते। 


बेदोंमें जिन नैतिक तत्वोंकी अभिव्यक्ति हुई उन्हें दार्शनिक उपपत्तिका रूप 
उपनिषदोमै प्राप्त हुआ | देवोंके क्रोधसे बचनेंके लिए बेदकालीन मानव पापसे 
कोसों दूर रहनेका प्रयत्न करता. था| उसकी हृढ अद्धा थी कि देवताकी प्रार्थनासे 
तथा यश्ञसे पाप नष्ट होता है। उसको इस बातपर हार्दिक खेद होता था कि 
मानवके हाथों पाप अनिवार्य रूपसे होता रहता है और अवसर प्राप्त होनेपर भी 
मोहके कारण पुश्यकर्म संपन्न नहीं होता। मेरे हाथों पाप क्यों हुआ ! पुरुय क्यों 
नहीं हुआ १ यही भावना उसके चित्तको व्याकुल करती थी; दग्घ करती थी। 
वैदिक मानइकों इस दाहक नैतिक चिन्तासे मुक्त करनेका काम अध्यात्मविद्याने 
किया । आत्मविद्यामें नैतिक प्रशोंका सफलतापूर्वक हल हुआ। 


आत्मविद्याने मूल्योंकी मीमांसाको लिद्ध किया। उपनिषदोंने सम्पूर्ण आत्मदर्शन 
जैसे अन्तिम साध्यका अन्वेषण किया। साध्य तथा साधनोंकी मीमांसा ही मूल्य- 
मीमांसा कहलाती है। इष्ट तथा अनिष्ट, प्रिय एवं अप्रिय, ःखको 
और साथ साथ इनके साधनों या कारणोंको भी मूल्य कहते हैं। मूल्य दो तरहके 
हैं-साध्यरूप और साधनरूप । आत्मज्ञान अथवा आत्मप्राति अन्तिम मूल्य है; 
क्योंकि वही सबसे उच्चतम ध्येय अथवा श्रेय है। उच्चतम ध्येय तथा श्रेय ही 
नीतिशास््रका प्रमुख निकष है । योग्य तथा अयोग्यकों निश्चित करनेका प्रमाण ही 
असलमें निकष या कसौटी है । वास्तवमें उपनिषदोंने इस सिद्धान्तकी स्थापना 
की है कि नीति ही आत्मद्र्शनका उपाय है, आत्मज्ञानकी खामाविक परिणति है। 


आत्मा ही विश्वका अन्तिम रुतय है; सष्टिका सम्पूर्ण,“ एकमेवाद्धितीय ? 
करण है। इस वस्तुतत्वज्ञानका प्रतिपादन उपनिषदोने किया |- इस तत््वशञान या 
दर्शनका नीतिशास््रकी मूल्य-मीमांसा अथवा श्रेयकी कल्पनासे जो सम्बन्ध है 
उसके दर्शन उपनिषदोने कराये। यहाँ यह प्रश्न उपस्थित होता है कि आत्माको 
विश्वका मूल-तत्त्व माननेवाली कल्पनाका अ्रेयकी कल्पनासे क्‍या सम्बन्ध है! 
बास्तवमें यह बड़ा ही महत्त्पूर्ण प्रश्न है कि विश्वके कार्यकारणमाव -अथवा विश्व- 
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रचनाके तत्व और नीतितत्वका सम्बन्ध कैसे स्थापित करे ! उपनिषदोने इस प्रश्रका 
उत्तर देंनेका प्रवत्न किया । 


ऐतरेय आरण्यक यान महा ऐेतरेय उपनिषद्मे खूड्ठिके उच्चतम मूल्योंका 
आत्मासे जो सम्बन्ध है उसे बतलाया गया है | मानव ही सृष्टिका उच्चतम मूल्य 
है। वहाँ विकासवादका प्रतिपादन हुआ है-“ पहले पशञ्ममह्वाभूत-रूप आत्मा रहती 
है। उसमें विभाजन होता है-अन्न और अन्नाद | औषधि तथा वनस्पति ही अन्न हैं 
और प्राणभृत्‌ याने प्राणी अन्नाद | प्राणभृतोमे मानव और मानव-जैसे प्राणी अन्नाद 
याने भोक्ता हैं और अन्य प्राणी इनका अन्न हैं ( २३।१ )। ” इसके उपरान्त 
आत्माके क्रमशः विकासका दिग्दर्शन किया गया । इसी विकासको आत्माका 
“ आविस्तराम्‌ ? याने अधिक आविर्भाव कहा गया है। “ ओषधि तथा वनस्पति 
आत्माके आविर्भाव हैं, प्राणी इनसे भी उच्च कोटिका आविर्भाव है। - क्योंकि 
अन्य वस्तुओंकी तरह इसमें केबल रस ही नहीं अषि तु “ चित्त *' नामका एक 
अधिक गुण मी रहता है। प्राणियोंकी अपेक्षा उच्च कोटिका झविर्भाव है मानव; 
क्योंकि प्राणियोंकी तुलनामें इसमें मिन्न और महान्‌ गुण हैं।वह (मानव ) 
पज्ञावान्‌ है । उसके जैसी प्रज्ञा अन्यत् नहीं मिलती। जो जो विज्ञात या शात 
होता है उसे वह कद देता है; जो ज्ञात है उसे भी फिर देखता है। वह भूत 
और भविष्यको जानता है, लोकालोक याने स्वर्ग तथा नरककों पहचानता है; 
मर्ल्य होकर भी अमरताकी अमिलाषा रखता है । यही उसकी प्रज्ञा-संपन्नता है। अन्य 
पशु सिर्फ़ छुधा, भूख और प्यासको जानते हैं; भूत तथा भविष्य, योग्य तथा 
अयोग्यको नहीं समभ पाते ( २३२ ) |” सष्टिमें मानवका जो सर्वोपरि स्थान 
है उसका पुनरपि निर्देश ऐत्रेय उपनिषदमें भिन्न प्रकारसे किया गया है | उसमें 
आलझ्ञारिकताका सहारा लेकर जीवन-क्रियाके अर्थकों भी विशद्‌ किया गया 
है। वहाँका कथन निम्नानुसार है-“ आत्माने लोकों तथा लोकपाल देवताओंका 
निर्माण किया | इन लोकपाल देवताओंने अपनी क्ुधा तथा पिपासाकी शान्तिके 
लिए, या अन्नभक्षणके प्रयोजनले आत्माके याने आदिपुरुषके पास उत्तम स्थानकी 
याचना की। आदिपुरुषने अन्नोपमोगके खानोंके रूपमें गाय तथा झश्वको इन 
दवेताओंके सम्मुख रखा। देवताओंने कहा, “ये स्थान हमारे लिए पर्यात नहीं 
हैं। तब आदि पुरुष उनके लिए, पुरुष याने, मानवको ले आये। देवता प्रसन्न 
हुए और उन्होंने कहा, “इसे तो हमारा सुकृत ही कहना चाहिए,” | मानव 
यही सुकृत है। योग्य खान देखकर देवता मानवर्म प्रविष्ट हुए | लोकपाल 
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देवता ही विश्वकी भौतिक शक्तियाँ हैं। ये लोकपाल हैं अम्रि, वायु, आदिय, 
दिशा, वनस्पति, चन्द्र, मृद्यु और जल । अन्तमें वहूँ यद्द कहा गया है कि उन 
देवताओने शरीरमेँ वाणी, प्राण, चछु, ओम, लोम, मन, अपान और रेतसके 
रूपमें निवास किया | सब मानवी इन्द्रियोंकी प्रद्नत्तियाँ वास्तवमें विश्वकी मौतिक 
शक्तियोंकी छुधा तथा तृष्णाके रूप हैं। यहाँ मार्मिक ढंगले यही सूचित किया 
गया है। उक्त विवेचनमें प्रधान वस्तु यह है कि मानव ही आत्माका सबसे उत्कू 
तथा पुरुयमय शेय रूप है। इस उल्कवैका प्रधान चिह्न है मानव दिखाई देनेवाली 
प्रज्ञा । प्रश्ा ही आत्माका उपास्य एवं शेय रूप है | यह कहकर ऐतरेय 
डपनिषदका उपसंहार किया गया है । यह विचार मूल्य-मीमांसाकी दृष्टिसे 
अतीव उद्योधक है। 


छान्दोग्य तथा बृहददारए्यक उपनिषदोंमें नैतिक व्यवह्वारका सम्बन्ध प्राण-तल्वसे 
जोड़ा गया है। प्राण ही आत्माका प्रमुख रूप है। प्राणोपासना ही वास्तवमें आत्मो- 
वासना है। प्राणोपासनासे प्रधानतया दो नैतिक कल्पनाओंका जन्म हुआ है। 
इन्द्रियोंकी विषयाभिरति याने विषयासक्ति पापका याने सृत्युका कारण बनती है। 
अतएब प्राशधारणरूप जीवनव्यापारको ही प्राधान्य देना चाहिए.। यह एक तत्व 
है। दूसरा तत्व है मृतदया। सबका प्राण तत््वतः एक ही है; अतः ब्यवह्वार ऐसा 
होना चाहिए. जिससे सबकी प्राण-धारणा संपन्न हो। भूतदयाका यही भाव है। 
पहले तत्त्वका प्रतिपादन उपनिषदोनि कथाके रूपमें और रूपकात्मक तथा सूचक 
भआाषाम किया है। छाल्दोग्योपनिषद तथा बृहददारस्यकोपनिषदमम यह कथा अल्प 
परिवतैनके साथ आई है। बृहृदारए्यकोपनिषद- ( १।३ ) की कथा नैतिक तत्वका 
प्रतिपादन अधिक स्पष्टताके साथ करती है । वह कथा यों है- सुर याने देव तथा 
असु॒र दोनों एक ही पिताके पुत्र हैं; देव बढ़े तथा असुर छोटे । उनमें बढ़ी 
स्पर्धा थी। देवोंने आपसमें कद्दा कि हम यशके साम-गान-( उद्गबीय ) से असुरोंको 
परास्त करेंगे। उन्होंने वाग्देवतासे कहा, “हमारे लिए तुम उद्बान करो। 
उसने उद्वानमें स्वार्थ-साधन किया। असुरोंने उत्तपर पापका प्रहार किया। 
यह पाप है अयोग्य भाषण | देवोंने क्रमशः आशेच्दिय, चक्ु, ओर तथा मनकी 
देवताओंको उद्धानका कार्य करनेको कहा | इन सबमेँ स्वार्थ विद्यमान था। अतएव 
इनपर पापका प्रहार हुआ | वह पाप ऋमशः है अयोग्य गन्धका ग्रहण, अयोग्य रूप- 
का दर्शन, अनुचित अवण तथा अनुचित विचार। अन्तर्मे देवोंने मुखसे संचार करने- 
बाले प्राणको उद्घाताके रूपमें चुन लिया । उसमें स्वार्थ अभाव था, जीवनको घास्ण 
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करना ही उसका कार्य था। पापरूप सृत्यु उसे स्पर्श नहीं करती | आक्रमण करने- 
बाले असुरोंका चड्धानपर गिरे हुए ढेलोंकी तरह विष्वंस हुआ । प्राणदेवता 
इच्द्रियोंकी देवताओंको पापके उस पार याने वास्तवमें मृल्युके उस पार ले गए।। 
प्राणुदेवता अन्नकी याचना केवल पोषणके लिए करते हैं ओर अपना तथा साथ 
साथ इन्द्रियोंका पोषण करते हैं; अन्योंकी अपने अन्नका भागी बनाते हैं। प्राण 
अवयवोंका सार है; वाणी तथा शानका अधिपति है। वह सामरूप है। साम 
बास्तवमें समताका तत्त्व है। चींटी, मच्छुर हाथी, त्रेलोक्य आदि सबसें छोटे- 
बंड़ेका भेद न करके वह एकलूप बनता है। वह चींटीमें चींटीके आकारको, हाथीमें 
हाथीके आकारको और जैलोक्यमें त्रैलोक्यके विस्तारकों अपनाता है। ” 

छान्दोग्य उपनिषदमे इसी प्राणको वैश्वानर आत्मा कहकर सूचित किया गया 
है कि अमिहोत्में इसी अम्रिपर होम किया जाता है । भूखे चए्डालकों जन 
देनेसे भी अभिहोत्रका होम संपन्न होता है; क्योंकि प्राणिमातर अग्न-म्हण करते हैं, 
याने अम्निहोत्रकी उपासना करते हैं । वहाँ यह अभिप्राय व्यक्त किया गया है कि 
वैश्वानर आत्मामें हवन करनेका दी अर्थ भोजन है (४२४ ) । इस वैश्वानर 
आत्माकी विद्याके प्रवक्ता अश्वपति कैंकेय विद्याप्राततिक लिए. आये हुए; ऋ्षियोंसे 
कहते हैं, “ मेरे राज्यमें न कृपण हैं, न मद्यप, न अनाहिताप्रि विद्वान्‌ । स्वैरी 
(स्वैराचारी-स्वैर आचरण करनेवाला ) ही नहीं तो स्वैरिणी कहाँ ! (४॥११४ )। 
वैश्वानर विद्या तथा नैतिक प्रमावके सम्बन्धकी यहाँ सुन्दर व्यज्ञना है। 

बृहदारए्यक उपनिषदर्म नेतिक दृष्टिस आत्म-तत््वका विवेचन कई प्रकारोंसे 


किया गया है। मधु-विद्या-( २३ ) में कहा गया है कि इस संसारकी वस्तुओंके 
पारस्परिक मधुर सम्बन्धका कारण है उनमें विद्यमान या भासमान तेजोमय तथा 
अम्रृतमय आत्मा | विश्वकी सब वस्तुएँ एक दूसरेपर निर्भर हैं. । इस सम्बन्धकों 
शंकराचार्य उपकार्योपकारकभाव कहते हैं। दध्यझ आथवेणने अश्विंदेवोंको इस 
मधु-विद्याकी शिक्ता दी। 

बृहृदारण्यकोपनिषदर्म देवलोक, पितृलोक तथा मनुष्यलोककों ही आत्मा माना 
गया है। आत्मा ही देव, ऋषि, पितर, मनुष्य, पशु, प्राशिजात सबका आधार 
है। अतणव उसे देवलोक आदि संशाएँ प्रास होती हैं। मानव यज्ञ, अष्य- 
यन, आड, प्रजोसादन, अतिथिसत्कार, दान तथा भूतदयाके कार्य करता है; 
क्योंकि वही सबकी आत्मा है। यहाँ आत्माका अर्थ है व्यक्ति स्ववम्‌। यहाँका 
कथन है कि आत्मा वही है जो वाणी तथा अन्य इन्द्रियोंकी सहायतासे कर्म करता 
है (२५१७ )। 
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इसी उपनिषद्‌म उस प्रश्रका सफलतापूर्वक हल किया गया है जो नीतिशास््रके 
इृष्टिकोशसे बड़ा ही गम्भीर है। वह प्रश्न हैं सबंसे उत्कृष्ट या अन्तिम इंप्सित क्या 
है ! झात्मा ख्यं ही सबसे प्रिय है। वह पुत्र तथा अन्य सबकी अपेक्षा अधिक 
प्रिय है। इस सिद्धान्तकों इस उपनिषदर्म बढ़े आवेशके साथ स्थिर किया गया 
है। सुविख्यात द्म्पतिके, याश्वल्क्य तथा मैत्रेयीके वार्तालापमें विस्तारके साथ इसकी 
बिवेचना की गई है। याशवल्क्य मैत्रेयीसे कहते हैं कि पति, जाया, पुत्र, वित्त, 
अद्मतेज, क्ञाततेज, देव, भूतजात आदि सब्र स्वयं उनके लिए, नहीं होते; अपि त॒ 
अपनी आत्माके लिए प्रिय होते हैं | अतएव आत्माके दर्शन प्राप्त करने चाहिए, 
आत्माका ही अवण, मनन तथा निदिध्यास करना आवश्यक है; क्‍योंकि ये सब 
आत्माके अन्तर्गत हैं। जिस तरह दुन्दुमि तथा बीणाकों हस्तगत करनेसे 
उनके नाद भी वशमें आते हैं उसी तरह आत्माके प्राप्त हो जानेसे सबकी ग्रातति 
होती है । वास्तवमें याशवल्क्यके उक्त सिद्धान्त संसारका एक अत्यन्त महान्‌ और 
सुन्दर सत्य अवश्य निहित है, परन्तु, इसके ठीक अर्थजो न समभनेमें उतनी ही 
बड़ी आन्ति है; क्योंकि इससे सम्पूर्ण स्वायका समर्थन करना संभव है। इस आन्त 
धारणाके उद्धवक़ो रोकनेके लिए वहाँ सर्वात्ममावका आदेश दिया गया है । 

बृहृदारण्यकोपनिषद अह्मवेत्ताओंकी उस सभाका वर्णन है जिसमें याश- 
वलक्यने ब्रह्मबादिनी गार्गी बाचकनवीको अक्षर-विद्याका उपदेश दिया । इस विद्यार्मे 
फिर एक बार नीतिशास््रके विचारका प्रतिपादन किया गया है । याशवल्क्यका कहना 
है, “ हे गागि, इस अक्षर-तत्वके प्रशासनसे ही मानव दाताकी प्रशंसा करते हैं; 
देवों तथा पितरोंके कार्य संपन्न होते हैं । हे गागिं, इस अक्षर (“तत्व ) को न सम- 
मरते हुए कोई भी इस संसारमें सहखों वर्षोतक हवन, यश्ञ तथा तप भले ही करते 
रहें; उनका कार्य अन्ततोगत्वा सान्त ही रहेगा। जो इस अच्षरको विना समझे 
संसारका त्याग करता है वह निश्चय ही कृपण है | जो इसे जाननेके बाद चल 
बसता है वही ब्राह्मण है ।” याशवल्क्यके उक्त विधानमें नीतिशास््रका सार कूट 
कूट कर भरा हुआ है। यहाँ आत्मज्ञानसे कृपणता तथा उदारताका सम्बन्ध जोढ़ा 
गया है। आस्मा अक्षर याने अविनाशी है । सत्कमंकी प्रेरणा आत्मज्ञानपर निर्मर 
है। आत्मज्ञानकी जिस माजामें मन्दता है, कमी है, उसी मात्रामें सत्कमें सीमित 
तथा संकुचित होता है। यही इसका भावार्थ है। 

तैत्तिरियोपनिषदर्म॑ँ आत्माका अज्मरूप प्रधानतया वार्शत है।। यहाँ ब्रह्मकी 
प्रमुख परिभाषा. की गई है। उसमें आत्माके पाँच रूप वर्णित हैं। ये पाँच रूप 
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हैं अन्नमय, प्राणमय, मनोमय, विज्ञानमय और आनन्दमय । आत्मा ही ब्रह्म है। 
यहेँ। अक्षके पश्विध खरूपको अन्न, प्राण, मन, विज्ञान और आनन्दको निश्चित 
किया गया है | इन रूपोर्में भी प्रधानतासे अन्न ही ब्रह्म है। इसी सिद्धान्तसे 
अन्नविषयक नीतिशास््रका निर्माण किया गया । सब प्राशियोंका जन्म, स्िति, 
तथा लय अन्नपर निर्भर है। इसीलिए अन्न अ््वकी महिमा वर्णित है और 
अन्नसम्बस्धी प्रधान कतव्योंका निर्देश किया गया है। अन्नकी निन्‍्दा कभी न 
करें, अन्नको बड़े पैमानेपर उसन्न करें, अज्नार्थी अतिथिको अन्न तथा पनाह 
देना अख्वीकार न करें, आदि त्रत यहाँ विहित हैं। आत्माके सब रूप अन्नमय 
आत्मापर निर्भर हैं। अतएव “ मैं अन्न भी हूँ और अज्नका भोक्ता भी ।? इस 
विचारकों महत्ता प्रदान करके यह उपनिषद समाप्त हुआ है । 

कठोपनिषदर्म नीतिशास्नविषयक कल्पनाको अधिक शास्त्रीय रूप मिला है। 
मानवकी प्रदृत्तियोंके दो विषयोंका-अेय तथा प्रेयका- यहाँ प्रतिपादन हुआ है। 
यहाँ कहा गया है कि बुद्धिकी जड़ताके कारण मानव तात्कालिक योगक्षेम 
एवं ज्षणिक सुखको प्राप्त करेको अमिलापासे प्रेषकी ओर आक्ृष्ट होता है 
और व्यापक हितके विचारका जब उदय होता है तब वह अयके 
मार्गको अपनाता है | यहाँ जीवन-यात्राकी द्विविध प्रवृत्तिका, कल्याणकारी 
तथा विशध्वंसक या घातक प्रदत्तियोंका- वर्शन रथके रूपककी सहायतासे 
किया गया है | इसमें दिखाया गया है कि आत्मज्ञन और रुदाचारका सम्बन्ध 
अमेद्य एवं अद्टूट है। यहाँ बुद्धिको सारथि, इन्द्रियोंको अश्व, मनको बागड़ोर ( प्रग्रह ), 
आत्माको रथी और इच्द्रियोंको विषयोंका मार्ग कहा गया है। सुबुद्धि अगर 
साइयि है तो यह रथ विष्णुपदतक पहुँच पाता है और जीवन साथ या सफल हो 
उठता है। परन्तु यदि कुल्लुद्धि सारथि बनती है तो इन्द्रियरूप दुष्ट अश्व इस रथको 
अबवनतिकी ओर ले जाते हैं और उसका नाश करते हैं। इस उपनिषदमें आत्म- 
ज्ञानके जो तीन दी उपाय बतलाये गये हैं वे हैं दुअरितिसे निद्ृत्ति, शान्ति तथा 
समाधि | 

परत कौषीतकि उपनिषदम एक ऐसा विचार ब्यक्त हुआ है जो उक्त 
जैतिक तथा आत्मविद्यासे सम्ब्द् विचारका विरोधी है | इस उपनिषदमें साक्षात्‌ 
परमात्मरूप इन्द्र ही आचार्य हैं। “ दिवोदासके पुत्र प्रतर्दन युद्ध तथा पौरुषसे 
इन्दरके प्रिय धामक्रो प्राप्त कर चुके थे | इन्द्रने उसे वह बर प्रदान किया जो मानवके 
लिए सबसे अधिक हितकारी है । आत्मविद्या ही यह वर है इन्द्र कहते हैं कि उन्हें 
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याने ईश्वरको जाननेमें ही मानवका अन्तिम कल्याण निहित है। मैं ही प्रशात्मा प्राण 
हूँ। आयुष्य तथा अमरताके रूपोर्मे मेरी उपासना करों। यह कहते हुए इन्द्र अपनी 
महिमा भी कहते हैं। उनका कहना है, “ जिशीर्षा त्वाशुका वध मैंने किया। 
यतियोंको उल्टे लगकाया और उन्हें भेड़ियोंके प्रति भक्षके रूपमें दे दिया। स्वर्गर्म 
प्रह्मदके वंशों, अन्तरिक्तमें पौलोमों तथा प्रथ्वीपर कालकाश्योंका मैंने विध्वंस किया। 
परन्तु इससे मेरा बाल भी बौंका नहीं हुआ | जो मुझ्के जान लेगा उसका इंप्सित 
किसी भी चीजसे नष्ट नहीं होगा। मातृवध, पितृबध, स्तेय तथा अणहत्यासे 
उसके इंप्सितको बाधा नहीं पहुँचती । उसने पाप भले ही किया हो, उसके मुखकी 
शान नहीं बिगढ़ती (३॥१)।” इसी उपनिषदर्मे आगे कहा गया है, “ यह 
प्राण प्रशात्मा, आनन्द, अजर तथा अमर है। साधु कर्मसे यह न अधिक बड़ा 
होता है, न असाधु कर्मसे छोटा | वह जिसकी उन्नतिकी इच्छा करता है उससे 
साधु कर्म करबाता है और जिसकी अवनतिका वह इच्छुक है उससे असाधु कर्म 
करवाता है। वह लोकपाल तथा लोकाधिपति है। वही अपनी आत्मा है। इसे 
समभना चाहिए (३८)॥ ”? 


कौपीतकि उपनिषदंके इस नीतिविषयक विचारकी छाया अन्य उपनिषदोंपर 
बिलकुल नहीं पड़ी । परन्तु मैक्स-सुलर्से लेकर बेरोडेले कीथतकके 
पश्चिमीय पणिडित इन्हीं वाक्‍्यों तथा सन्दर्भौको प्रधान स्थान देकर उपनिषदके 
नीतिशास्त्रका नाप-तौल करते हैं । यहाँ एक मौलिक तत्लकी ओर इन परिडतोने 
ध्यान नहीं दिया और इसी कारण वे वैदिक नीतिशास््रके सम्बन्धमें संदेहमें पढ़े 
हैं। उपनिषदोंके साधनसम्बन्धी विचारोंकी परिणति वैराम्य तथा रंन्‍्यासमें हुई 
है। निष्कामताकों उपनिषदोंने अन्तिम ध्येय तथा आत्माका शुद्ध स्वरूप माना है। 
बृहदारण्यक तथा तैत्तिरीय उपनिषदो्मि उच्च ख्वस्से घोषित किया गया है कि 
अकामहत तथा अद्वजिन ( निष्याप ) ओनियको ही अद्मानन्दके अनन्त स्वरूपकी 
अनुभूति प्रास होती है । बृहदारण्यकर्मं एषणाके त्यागकी अनिवायंताका कथन 
आत्मज्ञानके लिए. किया गया है। याशवल्क्यने मैज्रेयीसे प्रथम ही कहा कि वित्तार्थीको 
अमरताकी आशा कभी नहीं करनी चाहिए। इन सब बातोंका अगर हम एक साथ 
विचार करें तो आत्मज्ञान तथा चित्तशुद्धिका अमेद्य सम्बन्ध निश्चित हो जाता है | 
अतएब यह सिद्ध है कि उपनिषदोंके दर्शनमें तथा नैतिक सिद्धान्तमें सम्पूर्ण अल- 
गावको सिद्ध करनेका प्रयत्न निराधार है। पारलौकिक गतिकी जो मीमांसा उपनिषदों- 
द्वारा की गई है उसकी ओर यदि हम ध्यान दें तो नैतिक व्यवहारका सिद्धान्त 
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पूर्ण रूपसे प्रस्थापित होता है | कौषीतकि उपनिषदके उपयुक्त वाक्यसन्दर्भने पश्ि- 
मीय परिडतोंकी अकारण ही भमेलेमें डाल दिया है| वह एक तरहका गूढवाद्‌ है। 
इस डपनिषदमें साधु कर्मका उन्‍्नतिसे और असाधु कमंका अवनतिसे जो सम्बध जोड़ा 
गया है उसकी ओर पश्चिमीय विद्वानोने ध्यान नहीं दिया । मानवी आत्माके लिए. 
कर्मका बन्धन तो है ही; हाँ, परमात्मभावनामें यह बन्धन नहीं रहता । तैलो- 
क्यमैं या अखिल बिश्व्में जो हेरफेर नित्य होते रहते हैं उनपर केबल मानवी 
जीवनक़े रुपमें सीमित पाप-पुस्थका विवेक लागू नहीं होता । इन्द्रने इसी बातको 
सूचित किया है । परमात्मभावका अनुभव करनेवाले मानवके लिए. अतीतके महा- 
पातक बन्धन-रूप नहीं बनते; क्योंकि परमात्मस्थितिके अनुभवका आधिकारी मानव 
अपनी आत्मामें विश्वव्यापारका अनुभव करता है। विश्वव्यापार पुण्य तथा पाप 
दोनोंके परे है । नदीमें गिरकर अगर कोई बालक डूब गया तो नदीपर बालहत्या- 
का पाप लागू नहीं होता । यदि केई ज््री अप्रिमें जलकर मर गई तो अमिको स्त्री 
ह॒त्याकी बाधा नहीं पहुँचती । इन्द्रके नैतिक गूढवादसे केवल इतना ही द्योतित 
होता है। 

तीन नैतिक कल्पनाएँ-धर्म, ऋण तथा पुरुषार्य 

उपनिषदोंके नीतिशात्रके परामशंके बाद धर्मशात्रसे सम्बद्ध समाजशास््रके 
तत्वोंका विचार करना चाहिए और उसके बाद प्रत्यक्ष रूपले धर्मशास्रकी चर्चा 
करना समीचीन होगा । इससे एक अनुकूल भूमिका प्रस्तुत होगी । धर्म तथा ऋण 
दोनों बढ़ी मौलिक कल्पनाएँ हैं और उनके लिए. भारतीय समाजशाज््र वेदोंका 
ऋणी है। ये दोनों कल्पनाएँ. उन संख्थाओंको जन्म देती हैं जो वैयक्तिक तथा 
सामाजिक जीवन-पद्धतिके लिए आवश्यक हैं। घमे-कल्पनाका प्रधानतः विवेचन 
बृहदारण्यकोपनिषद्मं किया गया है । उसमें धर्म-कल्पनाके बिकासकी कथा 
है। न्याय ही उसका मुख्य रूप है। उस कथामें धम-कल्पनाका विकास निम्नानुसार 
बर्णित हैः-- 

“पहले ब्रह्म विद्यमान था। इसका मतलब है समाज उस समय एकरूप था। 
उस समाजमें स्तोन्न तथा यश्की महिमा वर्णित है। यह महिमा ही ब्रह्म है। 
यही कारण है कि वहाँ समाजक़ो ही ब्रह्म कहा गया है। उस ब्रह्मकी सामर्थ्यकी 
कमीसे प्रगति रुक गई। अतः उसने अपनी अपेक्षा अधिक उच्च कोटिके 
समाजस्वरूपका निर्माण किया | इसी स्वरूपको “ श्रेयोरूप ” कहा गया है। यही 
अयोरूप चुत है । क्षजका अर्थ है शासनसंस्था | जब इससे भी निभ.न सका तब 


बैदिकोंकी कुंडम्बसंस्था तथा समाजसंस्था है| 


अधिक उच्च कोटिके स्वरुपका निर्माण हुआ और यह है “ वैश्य ? | वैश्य सामूहिक 
रूपसे अर्थव्यवहार करते हैं। जब इससे भी निर्वाह न हो सका तब और एक 
अलग समाज-रूपका सूनपात हुआ और वह है सबका पोषक शुद्वर्ण । शहर 
वही सामाजिक बरण है जो श्रमके आधारपर किए. जानेवाले उत्पादनमें सहायक 
होता है। चातुर्वर््यका निर्माण भी निर्वाहमें पूरी तोरसे सहायक नहीं हो पाया। 
अतः जिस उच्च तत्वका निर्माण हुआ वही धर्म दे। इसके आधारपर दुर्बल भी 
बलवानको आदेश दे सकता है | धमम वह तत्व है जो क्ष या राज्यसंस्थाकी अपेचा 
अधिक शत्तिसंपन्न है। धर्म ही सत्य है और सत्य ही धर्म है। घर्मसे ओेष्ठ कुछ 
भी नहीं हैं। धर्म और सत्य एक ही हैं।” ( बृहदारण्यक उपनिषद्‌ शी 
१०-१४ )। 
मह्दाभारतमें धमकी जो परिभाषा विद्यमान है वह इसी वैदिक कल्पनापरं 
आधारित है। “ धर्मसे ही प्रजाओंका धारण होता है।अतएव इस घारण- 
कियासे ही “ धर्म? संज्ञा बनी | यह निर्णय हुआ है कि धमम वही है जो 
ारण-क्रियासे संयुक्त है।” ( महाभारत- शान्ति-पर्व १०६११ )। मद्दामारतकृत 
धर्म-विवेचनका बाद विस्तारके साथ विवेचन करना है। यहाँ इस विषयमें केवल 
इतना ही कहना है कि धर्म लोक-व्यवह्वारको सुचारु रूपसे चलानेके लिए ही 
निर्माण हुआ और वेदोंकी इस कल्पनाको व्यास महर्षिने समीक्षाके साथ स्पष्ट 
किया है । नीतिशास््रकी द्टिसे प्रस्तुत कल्पना बड़ी ही मौलिक तथा व्यापक है। 
* धम ? शब्दके अर्थ आधुनिक नीतिशासत्रके नैतिक कर्मके साथ साथ अन्य 
अनेकों कर्मोंका समावेश होता है। रूढि, धामिक संस्कार, ईश्वर-भक्तिसे सम्बद्ध 
आचार एव विचार, विधि-विधान, राज्यका व्यवहार, न्याय तथा नैतिक सदूगुण- 
सब॒का उसमें अन्तभांव होता है। भारतीय धर्मशास््रमँ नीतिशास्रके नैतिक 
आचरणके लिए भी “ धर्म” शब्दका उपयोग किया गया है । स्मृतिकारोंने उसे 
* साधारण धर्म 'की संज्ञा दी है। 
धर्म-कल्पनाकी तरह ऋण-कल्पना भी भारतीय सामाजिक नीतिशास्रमें एक विशेष 
स्थान रखती है। यह कल्पना वास्तवमें नैतिक उत्तरदायित्वकी कल्‍्पनाके मूलतः 
विकासकी सूचक है । आश्रमव्यवखा अथवा आश्रमधर्म इसी ऋणकल्‍्पनापर 
आधारित है | नित्य चलनेवाले आदान-प्रदान तथा विनिमयपर ही मानवसमाज 
अधिष्ठित है । सामाजिक व्यवह[र तबतक असंभव है जबतक पासमें विद्यमान 
संचित घन आवश्यकता पड़नेपर दूसरे व्यक्तिको नहीं दिया ज्ञाता। साथ साथ 
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यह भी सच है कि दूसरेंसे ली गई वस्तुऑंको लौयाए बिना आदान- 
प्रदान सुचार रूपसे नहीं हो सकता । दूसरेंसे लिया गया तथा लोठाया जानेवाला 
घन ही ऋण कहलाता है। धन-सम्बन्धी ऋणकी इस सीमित कल्पनाते ही ऋणकी 
व्यापक कह्पनाका जन्म हुआ | मानवके सिर॒पर जो विविध अथवा चतुर्विध उत्तर- 
दायित्व है उसपर यह कल्पना वैदिक कालमें ही लागू हुईं। वेदोंके कथनानुसार 
मानवके ऋण चार होते हैं- देवऋण, ऋषिऋण, पितऋण तथा मनुष्यऋण | 
(१) विश्वके व्यवहारको सुचार रूपसे संपन्न बनानवाली दैवी शक्ति व्यक्तिको 
जीवनके साधन प्रदान करती है । मानवजीवनपर विश्वके अनन्त उपकार अक्लित 
हैं। यही धार्मिक और पवित्र भावनाका तथा ईश्वर-भक्तिका मूल खोत है । बेदोंने 
* देवश्ृण'की संज्ञासे इसी उपकारकी ओर संकेत किया है । (२) विद्या तथा 
कलाओंके परम्परागत संचयके ही कारण मानवकी संस्कृति विकासके 
प्थपर अग्रसर होती है। हमारे ऋषिवर्थ विद्याओं और कलाओंके आद्य 
प्रेत ये । वैदिक कालमें विद्याओं तथा कलाओंको  बेद 'की 
संज्ञा प्राप्त थी। वास्तवमें बेद ही ऋषियोंका ऋण है। बेदके अध्ययनसे 
“ ऋषिऋण'को चुकाया जांता है । इसका मतलब यहाँ है कि ब्रह्मचर्याअमके 
स्वीकारसे अथवा शिक्षाको अर्जित करनेसे ही मानव “ ऋषिऋण'से उक्कण होता 
है। (३) मानव-वंशोंकी अद्टट तथा अखरड परम्परा अनन्त आपत्तियोंमें 
सुरक्षित रही है। हममेंसे हरेकका अस्तित्व असलर्म इन असंख्य आपत्तियोंसे जो 
सुरक्षा हुईं उसीका ज्वलन्त प्रमाण है। अनादिकालसे मानवके पूर्वजोने इृढताके 
साथ समय समयपर आनेवाली आपदाओसे लोहा लेकर आत्मरक्षण तथा ग्रजा- 
रक्षण किया | अतएव उनको “पितृ” अथवा “पितर? की संज्ञा मिली है। 
* पित'का अर्थ है पालनकर्ता । यहाँ ' पितृ ” शब्द माता, पिता तथा सब पूर्वजोंका 
बोध कराता है। हमारा जीवन ही वास्तव वह ऋण है जो हमें उनसे प्रात्त हुआ 
है। इस ऋणते मुक्त होनेका एकमेव उपाय है गृहस्थाश्रमका स्वीकार करके 
पुन: प्रजो्ादन । प्रजाको निर्तर बनाये रखना यही पितरोंके प्रयत्नका मुख्य 
उद्देश्य है| उसे पूरा करनेसे ही ' पितऋण'से उक्रण होना संभव है | (४) 
शतपयथक्राह्मणमें चौये ऋणका, मानबोंके ऋण॒का प्रतिपादन किया गया है । 
पारस्परिक संहयोगकें बलपर ही मानवी सृष्टि प्रबहमान है । यही “ मनुष्यऋण * 
है। औदार्य तथा दान ही इस ऋणसे मुक्त होनेका उपाय है। 

“आऋणकल्पनाका आश्रमव्यवस्थासे जो सम्बन्ध है उसका प्रथम निर्देश 
तैसिरीयं संद्दितामें हुआ है। वहाँ कहा गया है, “ जन्म प्राप्त करनेवाला ब्राह्मण 
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तीन ऋणोंके साथ द्वी जन्म लेता है। ऋषियोंका ऋण ब्रह्मचर्वसे, देवोंका ऋण 
यश्से तथा पितरोंका ऋण प्रजोत्यादनसे चुकाया जा सकता है । पुत्रवान्‌, 
यजनशील तथा ब्रह्मचर्यको पूर्ण करनेवाला मानव उऋण होता है,” (६॥३।१०५)) 
इसी विचारका महत्त्वपूर्ण सुधारोंके साथ प्रतिपादन शतपथब्राह्मणमैं हुआ है। 
उसमें “ ब्राह्मण ? शब्दको हटाया गया है और यह सिद्धान्त सामान्य मानवके 
सम्बधन्मेँ स्थापित किया गया है। उसमें और एक सुधार किया गया है। उसमें 
यह भी बतलाया गया है कि मानव केवल देवों, ऋषियों तथा पितरोंका ही ऋणी 
नहीं है; अन्य मानवोंके भी ऋणमें वह बद्ध है । वहाँ कहा गया है, “जो 
अर्तित्वमेँ आया ( याने जिसका जन्‍म हुआ ) वह ( निस्सन्‍्देह ) ऋणी 
बना । उसपर जन्मसे ही देवों, ऋषियों, पितरों तथा मनुष्यों का ऋण विद्यमान 
है देवोंका ऋण यश्ञ तथा होमसे सिद्ध द्वोता है। अध्ययनसे ऋषियोंका ऋण 
जुकाया जाता है। अनूचानको ( विद्वानको कुल्लूकके अनुसार साझ्नवेदाध्येताको ) 
ऋषियोंका “ निधिगोप ? कह्दा जाता है। संतत तथा अखण्ड प्रजाके उत्पादनसे 
पितरोंके ऋणसे मुक्ति मिलती है । मानवोंको अन्न तथा वस्लका दान करनेसे 
मजुष्यक्रण अदा किया जाता है। जो (व्यक्ति ) इन सब कर्त॑ब्योंको पूर्ण 
करता है वह कृतकृत्य ( याने कृती ) है। यंही कहना चाहिए. कि उसने सब पाया, 
सब जीत लिया। ” ( १७२१-६ ) | 

आश्रमब्यवस्थाका सुव्यवस्थित वर्णन पहली बार छाम्दोग्य उपनिषदमें मिलता 
है। वहाँ तीन आश्रमोंका वर्णन किया गया है | इन तीन आश्रमोंका निर्देश 
बहाँ “ धर्मस्कस्ध'से किया गया है | स्कंधका अर्थ है इच्षकी शाखा । धर्मरूप बक्तकी 
तीन शाखाएँ ही वास्तवमेँ तीन आश्रम हैं। वहाँका कथन यों है ः- “ घर्मस्कंघ 
तीन हैं। यज्ञ, अध्ययन तथा दान ही प्रथम स्कंघ है ( गृहस्थाअ्रम ) । द्वितीय 
स्कंध है तप ( वानप्रस्थ ) | तृतीय स्कंच है आचार्यकुलका निवासी ब्रह्मचारी ।ये 
सब पुण्यलोक याने पुण्यस्थान हैं । ज्रक्षम॑ं निहठ रखनेवाला व्यक्ति अमरताको 
प्राप्त करता है। ” 

१ श्रीशकराचार्यने “ बह्ममें निष्ठ रखनेवाला'का अर्थ संन्यासी बतलाया है 
( छान्दोग्य उपनिषद २२३१ ) । यहाँ संन्यासाश्रमका स्पष्ट विधान नहीं है। वह 
बुहदारण्यक, नारायण तथा जाबाल उपनिषदोंमें मिलता है। नारायण उपनिषदमें 
#ज्यास ? ही संन्यासवाची संज्ञा है । इस उपनिषद्का काल बोधायन तथा आप- 
स्तम्बके गृह्य और घमसतोंके पूर्वका है| बृहदारुए्यकके उल्लेख इनमें सबंसे अधिक 
पज्ीन हैं । संभ्रव है.कि ऋग्वेदके.' मुनि ” शब्दका वही अर्थ हो । 
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« ज़िवर्ग ” अथवा ' पुरुषार्थ ” शब्दसे वैदिकोने मानवके सम्पूर्ण इष्टका निर्देश 
किया है । ' जिवर ? अथवा ' पुरुषार्थ का स्पष्ट निर्देश वैदिक वाड्ययमें नहीं 
प्राया जाता | सबसे प्राचीन उछेख आपस्तम्ब-धर्मसूतरोंमें मिलता है। पहले मोक्ष ? 
नामके चतुर्थ पुरुषार्थकी स्वतंत्र गणना नहीं की जाती थी । त्रिवर्गकी परिभाषा ही 
पहुके रूद हुई। भारतीय नीतिशाल्नकी दृष्टिस  ्रिर्ग ” अथवा ' पुरुषार्थ ! की 
कल्पना बड़ी उपयोगी है । कुछ लोगोंकी कल्पना है कि नीति वह आचार है जो 
मानवके केवल परलोकसम्बन्धी ध्येयकी प्रसिका साधन है । इन्द्रियोंकी आवश्यक्ता- 
ओंको नीतिके मूल्योंमें जरा भी स्थान न देनेकी पद्धति एक ऐसे नीतिशास्रको 
जन्म देती है जो वास्तविकता तथा ब्यवहास्से कोसों दूर एवं काल्पनिक है। उससे 
मिथ्याचारकी वृद्धि होती है; सन्तुलन नष्ट होता है। यह सिद्ध है कि इसकी अपेक्षा 
जिकी अथवा पुरुषार्थकी विचारपद्धति अधिक शुद्ध है। महाभारत, पुराण तथा 
स्मार्त धर्मशास््रमें चतुर्विध पुरुषार्थकों महत्व दिया गया है। केवल मोक्ष अथवा 
धर्म साध्य नहीं बन सकता; धर्म और मोछ्को भी अर्थ तथा कामके आधारकी 
आवश्यकता होती है। इस सत्यका स्वीकार वहाँ स्थान स्थानपर किया गया है। 
इस हम्बन्धम मनुस्ट्धतिके वचन बड़े ही मार्मिक हैं। वहाँ पहले चार पत्लोंका 
निर्देश करके अन्तमें सिद्धान्तकी स्थापना की गई है । “ कुछ लोग घर्म और 
अर्थके मिलानको श्रेय मानते हैं तो कुछ काम और अर्थके मिलांनकों | किसीका 
कहना है कि धर्म ही भय है तो कोई अर्थको ही श्रेय मानता है। परत सिद्धान्त 
तो बह है कि लिवर्ग ( धरम, अर्थ तथा काम ) ही श्रेय है।” ( मनुस्मृति 
२२२४) | कौटिलीय अर्थशास्र, कामसूत्र तथा महाभारतमें इस विषयकी युक्तियुक्त 
खर्चा की गई है । सामान्य रूपसे शुद्ध नेतिक आचरण ही धर्म है, उपयोगिता- 
बादसे मिलने-जुलनेवाला साध्य ही अर्थ है और प्रत्यक्ष उपभोग्य वस्तुएँ अथवा 
डप्मोगरूप जीवन-क्रम ही काम है। ' धर्म? शब्दम पारमार्थिक कल्याण अथवा 
मोक्षका भी पहले अन्तर्भाव किया गया था। उसका '्रथकत्व (या पार्थक्य ) 
प्ररर्ती कालमें स्वीकृत हुआ । अगर हम व्यापक अर्थका अज्ञीकार करें तो घर्मवूप 
पुरुषार्थम बाकी सब पुरुषार्थोका आसानीसे अन्तर्भाव करना संभव है । आप- 
स्तम्बका कहना यही है। ” “ फलके लिए बक्तके निर्माणके बाद छाया तथा गन्ध 
आातुषज्निक रूपसे प्राप्त होते ही हैं। उसी तरह धर्मके आचरणसे अर्थ तथा काम सिद्ध 
होते हैं। ” धर्मशास्रमें गृहस्थाअमका विधान है। उसमें ' काम ? रूप पुरुषार्थका 
तम्ताबेश आप ही झाप् द्वोता है। धर्मशालनक्ी वर्ण-व्यवस्थामें इत्तिज्यवस्थाका कथन. 
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है, राजघर्मका भी विधान है। वर्णु-व्यवस्था तथा राजधर्मते 'अर्थ! रूप पुरुषार्थ सिद्ध 
होता है। पुरुषायोके रूपमे 'अर्थ” तथा “काम? की इस स्वीकृतिके कारण मानवके 
ऐहिक जीवन-कमको नैतिक तथा धार्मिक मूल्य प्राप्त हुआ । यही निवर्ग-कल्पनाकी 
विशेषता है। 


मे, ऋण तथा निवर्ग ( पुरुषार् ) के तीनों तत्वोंकी भारतीयोंकी जीवन- 
पद्धतिकी अधारशिला कहा जाता है। इन्हींके बलपर भारतीयोंकी संस्कृतिका 
सुचारु विकास हुआ है । प्रत्येक व्यक्तिपर जो नैतिक उत्तरदायित्व है उसे ऋणकी 
कल्पनाने स्पष्ट किया और उसके अधिकारोंका निर्देश पुद्घाथक्ी कल्‍्पनाने किया। 
इससे व्यक्ति और समाजका सम्बन्ध स्पष्ट होता है। व्यक्तिको समाजसे विरासतके 
रूपमें कुछ अधिकार मिलते हैं और उन्हींके कारण कर॑व्योंके बन्धनोंका खीकार 
करना उसके लिए अनिवार्य हो उठता है। विरासत ही वास्तवमें ऋण है। 
समाजसे व्यक्ति लाभान्वित होता है और इसीसे समाजके प्रति उसके कर्तब्योंका 
जन्म होता है। हमारे पूर्वजों तथा मातापिताओंने हमारे जीवनका निर्माण किया 
- है। अतएव भविष्यके गर्भमें विद्यमान पीढ़ीके जीवनको सुरक्षित रखना हमारा 
पवित्र कर्तव्य बनता है। असलमेँ हमारा अपना अस्तित्व ही उस क्तव्यका सूचक 
है। नैतिक कर्तव्य ही “ धर्म ' संशक पुरुषार्थ है। जिस तरह मानबके लिए अर्थ 
और “ काम 'की आवश्यकता नैसर्गिक तथा ख़य॑सिद्ध है उसी तरह “ घम ' तथा 
“मोक्ष की भी । ' पुरुषा्थ 'का अर्थ है मानवोंका इष्ट, ईप्सित अथवा ध्येय । 
मानवका सुसंस्कृत मन धर्म तथा मोच्षकी, नीति तथा परमार्थकी इष्ठताका 
खीकार करता है । अगर यौनवासना, सौन्दर्यकी अमिरुचि, क्रीडाका 
आकर्षण, वैभवकी अमिलाषा, अर्थोत्पादनकी ईर्ष्या, संग्रहकी प्रवृत्ति आदिका 
डदय मानवके मनमें सहज भावसे होता है तो साथ साथ दया, उदारता, 
मित्रता, क्माशीलता, स्वार्यत्याग, इन्द्रिय-निग्रह, मौन, तत्लचिन्तन तथा 
सत्यजिज्ञासाका भी। अतएब महर्षि व्यास आदि वैदिक मुनियोंने ' धर्म” तथा 
मोक्ष ” दोनोंको पुरुषार्थकी पद्वीसे विभूषित किया है।  पुरुषाय 'का अर्थ है 
पुरुषका याने मानवका अर्थ याने इष्ट या ईप्तित | सच तो यह है कि धर्मशास्र- 
कारोंने निवर अथवा पुरुषार्थ-चतुष्टयके रूपमें मानवकी खब प्रवृत्तियों तथा ईप्सि- 
तोंकी सुचाद तथा सुसंगत व्यवस्था की है, स्वार्थ तथा परमार्थमें छुंबादका 
निर्माण किया है; व्यक्ति और समाजके बीच विरोधकी, संघर्षकी जो संभावना है 
उसे नष्ट करके समाजके ,लिए व्यक्ति और ब्यक्तिके लिए. समाज जैसे अत््योन्या- 
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अयका हृदयसे स्वीकार किया है। ऋण-कल्पनाने सामाजिकताकों प्रधानता दी 
और पुरुषार्थ-कल्पनाने व्यक्तित्वकी महिमाको सिर आँखोंपर बिठाया | भारतीय 
स्मार्त ( स्टृतिप्रणीत ) धर्मशात्रकी यही दार्शनिक पार्श्भमि है। 
समाजके अनुशासन या नियमनके प्रतिपादक ग्रन्थ याने धर्मशालर 

गुह्मसुह्रों, धर्मसूजों तथा छोकात्मक स्मृतिग्रथोर्मे वैदिकोंके धर्मशासतरका 
प्रतिपादन किया गया है। पूर्वमीमांसा तथा मनुस्मृतिमँ ' स्मृति ? शब्दसे इन 
सबका निर्देश हुआ है। वैदिकोंकी समाजसंस्थामें वेदपूर्व कालसे लेकर सूजकालतक 
जो सामाजिक अथवा धार्मिक आचार-विचार रूढ हुए ये उन्हींका संग्रह स्मृतियोंमें 
कभी छोटे तो कभी बड़े पैमानेपर किया गया है। ये आचार ही सामाजिक तथा 
धार्मिक विधि-विधान या कानून हैं । ग्रंथोंके रूपमें इनका संकलन होनेके पहले 
याने सूत्रकालतक शिष्टोंकी स्म्रतिपरम्परा ही आचरण तथा नियमनकी आधार- 
शिला थी; अतणव उसे “ स्मृति ” कहा जाता है। परन्तु बादमें सामाजिक तथा 
धार्मिक व्यवहार बहुविध तथा जटिल बनते गए और सिर्फ़ स्पृतिपरम्पराके आधार- 
पर उनकी सुरक्षा असंभव हो उठी। इसीलिए अंथोंके रूपमें उनके संकलनका 
ऑगेश हुआ । गुहासतों, बर्मसतों तथा अन्य स्मृतिम्थोमे केवल वेदोके ही नहीं 
अपि वेदपूर्व कालसे परम्परक़े रूपमें प्राप्त कर्मकाष्ड, विधिनिषेधों, आचारों तथा 
सामाजिक रूढियोंका प्रतिपादन हुआ है। इन प्रंथोमें वेदपूर्व कालकी असम्य 
अवस्थासे लेकर सूत्रकालकी उन्नत अवस्थातकके आचारोंको लिपिबद्ध रूप प्रात 
हुआ है । इसीलिए गुझ्मसृत्रोमें असम्य अवस्थामें विद्यमान आयौंकी “शुलगव? 
जैसी विधि पाई जाती है। आपस्तम्ब धर्मसूतके प्रारम्भमें “सामयाँचारिक धर्मका 
प्रतिपादन कर रहा हूँ? कहकर उपक्रम किया गया है। आपस्तम्बका अमिप्राय 
शायद यह है कि स्म्ृतियोंका धर्म वास्तवमें प्रधान रूपसे बैदिकोंके संकेतोंद्वारा निर्मित 
आचार-मात है। इनमेंसे कुछ आचार बेदोंमें भी मिलते हैं। अतएव आपंश्तम्बका 
कहना है कि वेद भी धर्मका प्रमाण है। आपस्तम्ब धर्मशोंके समयोंका यानि 
धर्मशोंद्वारा किए गए प्रस्तावोंका अधिक समन करता है। आपस्तस्त्र यह स्पष्ट 
रूपसे कहना चाहता है कि स्मृतियोंके आचार शिष्टकृत याने शिष्टों या सम्यों- 
द्वारा निर्मित हैं। अतएव बादमें उसने कहा, “य॑ आार्याः क्रियमाण प्रशंसन्ति 
स धर्मः ” याने “ आर्य जिसका आचरण तथा जिसकी प्रशंसा करते हैं वही धर्म 

१ समयाचारका श्र्थ है समयसे याने संकेतोंसे अथवा प्रस्तावोंसे विहित 
(निश्चित) आचार-समयाचारके याने समयाचारमें.परिलक्षित- सामयाचारिक घर्म॥ 
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है !। आपस्तम्बने यह भी कहा कि स्त्रियों तथा शद्दोंकी आचार-पद्धतिकों उनमें 
वर्तमान रूढ़ियोंके आधारपर समभना चाहिए.। जो आचार-विचार स्मृतियोंमें 
प््नक्ष रूपसे वर्णित नहीं हैं उनको भी स्मृतिकारोंने प्रमाण माना है। इसके दो 
कारण हैं। एक तो यद्द कि क्‍या ग्हसूत, क्या धर्मसूतर दोनों वैदिक समाजके 
केवल चुने हुए आचारोंका तथा कर्मकाण्डका विवेचन करते हैं | इसीलिए, कहना 
पढ़ा कि जिस आचारका उल्लेख नहीं हुआ उसे रूढ़िके आधारपर समझना 
चाहिए | दूसरा कारण यह है कि नवीन परिस्थितियोंमें निर्माण तथा नये रूपसे 
वर्धमान नवीन सामाजिक समूहोंके आचार-धर्मोका अनुशासन स्छृतिम्रंथोमे नहीं 
मिलता । अतएव स्म्ृतिग्रंथोंने रूढ़ि तथा सदाचारके प्रामाण्यका स्वीकार किया। 


धर्मशासके अंधो्मे गहासुत्त तथा धर्मसुन्त सबसे प्राचीन हैं। आश्वलायन, 
बौधायन, आपस्तम्ब, पारस्कर, गोमिल, कौशिक आदि १७ गद्यसूत्र संप्रति उपलब्ध 
हैं । धरमसूत्रोंकी ओर निगाह डालें तो आपस्तम्ब, गौतम, वसिष्ठ तथा बौधायन 
ये चार ही प्राचीन धर्मसूल आज शुद्ध स्वरूपमें उपलब्ध हैं| अन्य धर्मसूत्रोंके 
वचन धर्मपर लिखित निब्रन्धोंके रचयिताओं द्वारा संगुहीत हैं अवश्य; परन्तु मूल 
अंथ नष्ट हो गये हैं। धर्मसूझ्रोके बाद छोकाव्मक स्मृतियोंका उत्कर्ष हुआ। 
उनमें मतु तथा याशवल्क्यकी रुमृतियोंका प्रामाश्य सबंसे अधिक प्रखापित 
हुआ । यों तो अन्य स्थृतियाँ भी उतनी ही प्रमाण मानी गई हैं; परन्तु इन दो 
स्मृतियोंकी महत्ता हिन्दू समाजमें बहुत मानी गई । 'मिताक्षरा” और 
* कृत्यकल्पतरु ” ऐसे ध्म-नित्रन्ध हैं जिन्होंने अपने अपने विषयपर लिखित 
स्मृतियोंके संग्रहका प्रथम सूत्रपात किया | इसमें उल्लिखित धर्मसूत्र तथा छोकात्मक 
स्मृतिग्रंथ उपलब्ध नहीं हैं। परन्तु यह सच है कि “ मिताक्षरा ', ' झत्यकल्पतर? 
तथा इसी तरहके अन्य निबन्धरूप अंथोंमे नष्ट स्मृतियोंके जो वचन 
संगुहीत हैं उनके संकलनसे यह ध्यानमें आता है कि इन नष्ट स्मृतियोंमें इनसे 
अधिक महत्त्वपूर्ण विषय शेष न रहा होगा। न्यायालयके व्यवह/रपर लिखित 
* नारद स्मृति ! वास्तवमैं एक बड़ा ही महत्त्वपूर्ण अंथ है । बृहस्पति तथा कात्या- 
यनके स्मृतिग्रन्थ भी उतने ही महत्तपूर्ण रहे होंगे। उनके 'छोकोंके उपलब्ध 
संग्रहसे यह अनुमान निश्चित रूपसे निकलता है । प्रस्तुत पंक्तियोंके (मूल) लेखक 

१ * व्यवहार ” स्मृतिशास्रका पारिभाषिक शब्द है। उसका मुख्य अर्थ है 
मानवका वह आचार जिसपर क्रायदा लागू हो । इस शब्दका अर्थ “'क्ायदा? या 
* क़ानून ? भी हो सकता है। 
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द्वारा संपादित धर्मकोशके व्यवहारकाएडमें आज अनुपलब्ध छियालीस (४६ ) 
स्मृतियोंपर लिखित निबंध तथा टीकाम्रथोंमें पाये जानेवाले व्यवहारसम्बन्धी बचन 


पूर्णतया संगृहीत किए गए हैं। 


धर्मसूत्रों तथा छोकात्मक स्छृतियोंके प्रधान विषय हैं वर्णधर्म तथा आश्रम- 
धर्म। भधर्मसूत्रोंमें राजधर्म तथा न्याय और व्यवहारके धर्मका संक्तित विवेचन है। 
इनका विस्तृत विवेचन मनुस्म्ृति, विष्युस्मृति, याशवल्क्यस्मृति तथा नारदस्मुतिमें 
किया गया है । खासकर मनुस्म्ति राजधर्मकी इृष्टिसे बढ़ा ही महत्त्पूूर्ण अंथ है। 
उसके उत्तरखण्डमें याने सातवें अध्यायके बाद सामाजिक संखाओं तथा 
राजनीतिका विस्तारके साथ विवेचन है | इससे यह कहना आवश्यक होता है 
कि मनुस्मृति भारतीय धर्मशात्रके इतिहासमें विकास या प्रगतिके नये युगकी 
परिचायक है । मनुश्मुतिकी समाजसम्बन्धी विचार-पद्धतिमँ बैदिकोंके ऐहिक दृषटि- 
कोणका प्रथम परिचय प्राप्त होता है। घर्मसूतोमें यह दृष्टिकोश नहीं पाया जाता 
है। मालूम होता है कि उस कलमें राज्य तथा वर्ण-्यवस्थाके विषयर्मे ऐहिकता- 
प्रधान विचार पद्धतिका जन्म नहीं हुआ था; कमसे कम उसको एक प्रौढ रूप प्रात 
नहीं हुआ था। मलुस्मृति और एक दृष्टिसे भी अपना विशेष महत्व रखती है 
और वह है परिस्थिति तथा कालके भेदोंके अनुसार मनुस्मृतिपर समय समंयपर 
किये गए. अनेकों संस्कार जिनसे धर्मके परिवर्तनोंका क्रम पाया जाता है । इस 
सम्बन्धमं नियोगका उदाहरण बड़ा सुन्दर है। मनुस्तृतिमं एक जगह नियोगका 
विधान है तो बादमें दूसरे स्थानपर उसकी घोर निन्‍्दा भी उपस्थित है । इस 
तरहका और इतना अन्तर्वेरेध गौतम, आपस्तम्ब आदि घर्मसूत्रोर्मे नहीं 
मिलता । अन्य स्म्ृतिग्रंथोंके और मद्दाभारत तथा पुराणके आधारपर यह तो 
निश्चित रूपसे कहा जा सकता है कि प्राचीन कालमें नियोगको लैवर्णिकॉकी 
मान्यता मिली थी। इस सम्बन्धमें मनुस्मृतिका कथन है कि दुष्ट राजा बेनके 
कालमें' इस पशुं-धर्मका सृतपात हुआ । निषेधके महस््वको पाठक्रोके मनपर 
अज्लित करनेके लिए यह कहा गया; इसमें ऐतिहासिक सत्य नहीं; वास्तवमें यह 
एक अर्थवाद* (॥,628] ५०४०४ ) है। 


प्राचीन कायदोमें अर्थवादको बड़ा महत्त्व प्रा्त था । काल्यनिक युक्तियों 
तथा कल्पनाओंके आधारपर्‌ विधि-निषेघोंका जो समर्थन किया जाता है वह अर्थ- 
बाद कहलाता है। न्‍ है 








चैदिकोंकी कुड़म्बसंस्था तथा समाजसंस्था ह्ग्छ 


जब स्मृतियोंको ऐहिक समाज-घारणाके शास््रका रूप प्राप्त होने लगा तब 
उस ऐहिक विचार-पद्धतिका सूतपात हुआ जो धार्मिक तथा. पारलौकिक विद्यासे 
पूर्णतया स्वतंत्र थी । इसीसे परलोककी कल्पनासे अलग याने ऐहिक विचारोंपर 
आधारित सामाजिक विद्याका उदय हुआ । इस विद्याको प्राचीन कालमें “अर्थ- 
शात्र ! कहा जाता था। राजनीति तथा राज्यशासन “अर्थशास्त्र के विषय ये। 
उपनिषदोंके परवर्ती कालमें जिस तरह वेदविद्यासे परथक्‌ दर्शन उत्पन्न हुए उसी 
तरह धर्मशात््रोंकी रचनाके उपरान्त उनसे प्रथक्‌ ( मिन्न ) समाजविद्याका, “ अर्थ 
शास्त्र 'का निर्माण हुआ | उशना तथा बृहस्पतिद्वारा प्रणीत अर्थशास्त्र सबसे 
प्राचीन हैं। कौटिलीय अर्थशा््रमें दोनोंका उल्लेख है | इस पुस्तकके 'विद्यासमुद्देश' 
नामके प्रकरणमें जो चर्चा की* गई है उससे अनुमान निकलता है कि ये तीनों 
अर्थशास्त्र त्रयीको अर्थात्‌ धमशास््रको विद्या माननेके लिए तैयार नहीं ये। जिस 
तरह रोमका क़ानून परलोकसम्बन्धी धर्मके आचारका अश नहीं था उसी तरह 
अर्थशात्रके समयका क़ानून भी पारलौकिक धर्म-बेचारका विभाग न रहा। 
अर्थशास्त्रोने मह्ाभारतकी विचार-प्रणालीको बहुत दूरतक प्रभावित किया है। 
( देखो शान्तिपर्व अध्याय ३३५-३४५ ) | वहाँ उशना तथा बृहस्पति दोनोंको 
दण्डनीतिकार मानकर उनके शास््रकी प्रशंसा की गई है। 

स्वायंभुवादि धर्मशाञत्रों तथा बाहस्पत्यादि अर्थशात्नोंके संस्कारोंसे महाभारतका 
धर्म-चिन्तन बड़ा ही गहरा और व्यापक बना । फलतः धार्मिक एवं सामाजिक 
विचारोंकी दृष्टिस महाभारतके शान्ति तथा अनुशासन दोनों पर्व मनुस्मृति-जैसे 
अथकी अपेज्षा भी अधिक अनमोल हैं । इन पर्वोर्मे धर्मपरिवर्तनके इतिहास, 
राज्यशांस्र, नीतिशात्र तथा अध्यात्मविद्याका उत्कृष्ट मन्थन करके सुविचारोंको 
अथित किया गया है । समाज, कुड्म्त्र तथा ब्यक्ति तीनोंके विषयमें तात््विक 
और मौलिक विचार वहाँ प्रतिपादित हुए हैं । महामारतकी यह विचार- 
राशि वास्तवर्म महर्षि व्यासद्वारा प्रणीत विशांल स्मृति है। यह 
ब्यासंस्तृति समूचे स्टृति-साहित्यमें अद्वितीय है । महाभारतकी यंह 
धर्म-मीमांसा बुद्धिवादकों अपनाकर की गई है । उसमें धर्म-प्रमाणोंके सम्बन्धमें 
अनेक पक्षोंका प्रतिपादन है। कहा गया है, “कोई कहते हैं कि शुतियोँ 
धर्मके प्रमाण हैं, कोई उन्हें धर्मके लिए प्रमाण नहीं मानते | हम किसी 

१ इस अर्थशात्रके विषय और आज जिसे अर्थशास्त्र कह्य जाता है उसके 
विषयर्म बड़ा अन्तर है। हि 





१०८ वैदिक संस्कृतिका विकास 


भी अभिनिवेशका खीकार न करते हुए यह कहते हैं कि श्रुतियोंद्ारा सब 
कुछ कट्दा गया है।” (शान्तिपर्व १०६।१३ ) । शान्तिपर्वमें वैदिक पशुयागकी 
गईणीयता, एकेश्वरभक्ति तथा वर्शब्यवख्थाकी अख्थिस्ताका प्रतिपादन किया गया 
है। यह भी बतलाया गया है कि एक जमाना था जब वर्णभेदोंस रहित और 
धरमपर आधारित समाजब्यवस्था विद्यमान थी । राज्यसंस्था तथा वर्शन्यवस्थाकी 
उल्नत्तिकी बौद्धिक युक्तियुक्तता यहाँ विचारका विषय बनी है। अद्धामूल धार्मिक 
आचारोंकी अपेज्ञा नेतिक और नींवके रूपमें खत तथ्योंकी ओषता यहाँ वर्णित 
है। बार बार उपदेश दिया गया है कि नैतिक तत्व ही सब धर्मोकी आधारशिला 
है ( शान्तिपव अध्याय २५६; अनुशासनपर्व अध्याय १६२, १६३ ) । सब 
मानबोंको परमार्थ-साधनाका समान अधिकार दिया गया है। स्बभूतहितको 
धर्मके लक्षणके रुपमें मान्यता दी गई है । यह प्रतिपादित हुआ है कि धर्मके 
निर्ण॑यमें सिर्फ़ वैदिक शब्दोंके प्रमाणसे काम नहीं हो सकता, सर्व-हितका विचार 
करनेवाले साधुओंके मन्तब्योंको भी प्रमाण मानना होगा। सच बात तो यह है 
कि महाभारत विवेचनात्मक दष्टिसे संयुक्त सुविचार-रनोंका एक बढ़ा कोष है | 
ऐहिक"विचार-प्रधान अर्थशात््र तथा पारलौकिक-विचार प्रधान धर्मशास््रका संघर्ष 
कुछ देरतक चला । धर्मशास्रोंकी अपेक्षा अर्थशात्रोंने क्ानूनोंमें आधिक सुधार किया: 
था | उदाहरणके तौरपर धर्मशाल्रोमे अपराधोंके लिए. जो दरुढ दिया जाता था 
उसमें अर्थशासतरनें महत्त्वपूर्ण परिवर्तन किया | जिस अवयवके द्वारा अपराध किया 
गया हो उठ अवयवके छेदनका विधान घर्मशाह्रमें है। अर्थशास्रने इसके सम्ब- 
न्धर्में विकल्प उपस्थित किया । अर्थशाल्लका कथन है कि द्वव्य-दर्ड देनेसे अपराधी 
व्यक्ति अवयव-छेदनकी आपत्तिसे छुटकारा पा सकता है ( अध्याय ८७ ) | प्राचीन 
धम्मंसुज्ॉमें मनुष्य-बधके लिए भी सिर्फ़ धनस्वरूप दर्ड देना पड़ता था; अर्य- 
शास्त्रमे मनुष्य-वधके लिए दणडके रूपमें अपराधीका वध विहित है ( अध्याय 
८८ ) | कहा गया है कि नारदस्मृति तथा याशवल्क्यस्मृतिम अर्थशास्त्रकी 
अपेक्षा धर्मशास्त्र अधिक बलवान है। इसका अर्थ यह है कि याशवल्क्यस्मृतिके 
कालसे अर्थशास्त्र पिछुड़ गया, गौश बना। उस समयतक उसका महत््व नष्ट 
हुआ; फलतः वह लुप्तप्राय हो गया। कौटिलीय अर्थशास्त्रक्रे उपलब्ध होनेसे 
अर्थशास््रके सम्बन्धमें महत्वपूर्ण आधार प्राप्त हुआ है। यदि इस अंथको सम्राद्‌ 
अशोकके पूर्व प्रत्यक्ष अमात्य कौटिल्यक्त माना जाय तो यह सिद्ध है कि इस 
अ इतना ज्ञान-संपन्न अतएव प्रभावी ग्रन्थ उस कालमें संसारमें कहीं भी नहीं 
लता 





बैदिकोंकी कुदम्बसंस्था तथा समाजसंस्था १०९ 


हमने अबतक वैदिकोंकी कुटुम्बसंस्था तथा समाजसंस्थाके अध्ययनके ग्न्थरूप 
साधनोंका संक्षेपमें निर्देश किया। इन प्रथोंके आधारपर जिस निर्णयपर हम 
पहुँच सकते हैं उसका विचार अब प्रस्तुत करेंगे। 


विवाह, कुदुम्बसंस्था तथा उत्तराधिकार 

ऋग्वेदकी कुदुम्बसंस्था पितृप्रधान है। इस संस्थामें पिता तथा पुत्रको माता 
या कन्याकी अपेज्ञा अधिक अधिकार प्रात हैं । परन्तु सामान्य रूपसे इस कुटुम्ब- 
संस्थामें पिता तथा माताकी प्रतिष्ठा समान मानी गई थी। “पितरौ? जैसे 
द्विवचनका प्रयोग माता तथा पिता दोनोंका वाचक है। इससे दोनोंकी समान 
प्रतिष्ठा सूचित होती है। ऋग्वेदर्म जिस स्थानपर “पिता? तथा “ माता ” शब्दोंसि 
बुलोक और ;्वीका निर्देश हुआ है वहाँ इन दोनोंकी समान महिमा ही वर्णित 
है। वे दोनों ( ऋग्वेद्सहिता ११६० ) विश्वका कल्याण, सत्यका धारण तथा 
भूतजातका रक्षण करते हैं। इस तरहकी प्रशंसा ऋग्वेदम की जाती थी। वहाँ 
कहा गया है कि उन दोनोंका पुत्र विश्वके भारको वहन करनेमें समर्थ बुद्धिशाली 
तथा पवित्र शक्तिसे संयुक्त है और अपनी मायासे वह भुबनोंको पावन करता है। 
उनका यह पुत्र वास्तवमें सूर्य है। यह रूपकात्मक भांषा कुड़म्बसंस्थाके सम्बन्धों तथा 
आकांक्षाओंको सूचित करती है | देबोंका तथा समूचे विश्वका संसार चलानेवाले 
बुलोक और ;थ्वीका यह युगल वेदोंके अनुसार सब मानवी युगलोंका आदर्श है। वैदिक 
संस्क्ृतिका जीवनसम्बन्धी दर्शन ही यह है कि विश्वरूप दिव्य शक्ति मानवी ब्यव- 
हारोंका मार्गेद््शन करती है । सूर्या-सुक्तोमे सुर्या तथा चन्द्रमाका विवाह वर्शित है। 
सूर्याका अर्थ है किरण-लक्ष्मी (याने किरणोंकी आभा या शोभा) । उससे चन्द्रक 
विवाह संपन्न हुआ । चन्द्रमा सूर्यके जामाता हैं। सूर्यकी प्रभासे चन्द्रका शाश्वत 
विवाह हुआ है। यही खगोलशास्त्रका सिद्धान्त है। आरयोके विवाहसंस्कारमेँ इसी 
सूर्या-सूक्तका पठन करना पड़ता है। 


पुलके अभावमेँ पुत्नीका अधिकार पुलवत्‌ माना जाता था। उसको पुत्रिका 
कहते थे । उससे उतन्न पुत्रको उसके पिताकी संपत्तिका उत्तराधिकार प्राप्त होता 
था। इसीलिए उस कालमें उस लड़की-जिसके कोई भाई नहीं-के साथ विवाह करनेमें 
लोग हिचकते ये; क्‍योंकि उत्न्न पुल्र उसके पिताका पुत्र माना जाता था ( ऋग्वेद 
संहिता ११९४७; निरक्त ३५१)। ऋग्वेदके कालमें माना जाता था कि संतानसे झमर- 
त्वकी प्राप्ति होती है ( ऋग्वेदसंदिता ५॥४।१० ) । पुत्र-ंतानकों अधिक लाभदायी 
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माना जाता था | पुत्र घरमें ही रहते हैं और स॒रक्षामें समर्थ होते हैं | अतएव 
पुत्नोंकी आकांच्ा की जाती थी ( ऋग्वेद्संहिता ३३१२ )। 

ग्रहसंस्थामं पल्नीके रूपमें स््ीकी प्रतिष्ठको प्रधानता दी जाती थी। खास- 
कर क्षत्रिय-कुलमें उलन्न नारियोंको युद्धमें सारथ्य करनेका भी अधिकार प्रास था। 
मुद्वलके साथ उसकी स््री मुद़्लानी युद्धमें सारथ्य करनेके लिए चली गई थी, 
( ऋग्वेद संहिता १०१०२ ) | ऋग्वेद-कालमें पति-पत्नीका जो नाता तथा कुटुम्ब- 
संस्थाके जो पारस्परिक सम्बन्ध सम्मत ये वही नाता तथा वे ही कौडुम्बिक सम्बन्ध 
आजतक भारतीयोंमें आदर्श माने गये हैं। विवाहित ज्जीपर पतिका एक तरहसे 
स्वामित्व अवश्य था और है भी; परन्ठ वह गृहकी खामिनी है यह कल्पना 
बैदिक काले आजतक सर्वसम्मत है। पत्नी ही वास्तवमें ग्रह या घर है यह 
भावना ऋम्बेद, ३।२३।४, मैं व्यक्त की गई है। विवाहके समय आशीर्वादके 
मंत्रोँमें कहा गया है, “ सास, ससुर, देवर, ननद आदिकी तुम सम्राशी बनो,” 
( ऋग्वेद संहिता १०८४॥४६ ) | ऋग्वेदकालीन गुहसंस्थामें त्ीको स््ी-पुरुषोंमें 
सर्वश्रेष्ट स्थान प्राप्त हो सकता था। उस समय लोगोंकी यह धारणा थी कि 
विवाहके उपरान्त जत्र स्त्री घरमें प्रतेश करती है तब्र उसके कटाक्षोंसे ही घरका 
उत्करष हो सकता है। यज्ञमं उसकी मह्धत्ता पतिके समान ही थी। आपस्तम्ब 
धर्मसूत्र ( २६।३ ) में कहा गया है कि पति तथा पत्नी दोनों समान रूपसे 
चनके ख्ामी हैं। राष्ट्रमे “ पुरन्धियोंषा ? निर्माण हो ” यही राजाको अश्वमेषमें 
दिया जानेवाला आशीर्वाद है। ' पुरन्धि 'का अर्थ है गृहसंस्थाके भारको वहन 
करनेवाली ली । 

ऋग्वेदके समय एकपल्नीकत्वको ही प्रशस्त माना जाता था। इसलिए, पाणि- 
अहणके मन्‍्त्रों तथा विवाह-सुक्तोंमें पत्नी अथवा भार्याका उल्लेख एकबचनमें ही 
पाया जाता है| पाणिग्रदणके मन्त्रमे कह गया है, “ गाहपत्यके लिए. देवोंने उ॒म्हें 
प्रदान किया,” ( ऋग्वेद संहिता १०।८५३६ ) | गाईपत्थका अर्थ है गृहसंस्थाका 
नेतृत्व अथवा गृहपालकत्व । गुह्यसुत्नोंके सप्तपदी नामक मन्त्रमे कहा गया है कि 
पत्नी सखी बनती है। इससे यह तो निश्चित रूपसे कहा जा सकता है कि पति-पल्नी- 
की मिश्नता तथा समानताका नाता बैदिकोंका वैवाहिक आदर्श था। 

यों तो बहुपत्नीकत्व भी ऋग्वेदकालीन समाजमें मान्य था ( ऋग्वेद्सहिता 
१॥१६२११, ७११; ७२६।३; १०४४३।१ ); परन्तु संभव है कि वह घनिकों 
तथा कारीगरोंकी जातिग्रोमें विशेष रूपसे प्रचलित रहा हो । भारतीय समाजमें 
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बहुपत्नीकत्व ऋग्ेदकालसे लेकर आजतक रूढ है । इसका प्रमुख कारण है प्रजाकी 
या सन्तानकी अधिक माज्ामें आकांक्षा । युदढके लिए क्षज्नियोंको वीरोंकी आवश्यकता 
प्रतीत होती थी, तो काम तथा व्यवसायके लिए किसानों तथा कारीगरोंको अनेकों 
साथियोंकी । भारतवर्षमैं उत समय उपनिवेशोंके लिए. भरसक क्षेत्र था और उसके 
लिए प्रजाका जितना विस्तार हो उतना आवश्यक ही था। प्राचीन कालमें कई 
छोटे छोटे राज्य विद्यमान ये । उनकी आपसमें छड़ाइयोँ हुआ करती थीं। फलतः 
राजवंशोंपर निर्वश या निःसन्‍्तान होनेकी आपत्ति हमेशा आया करती थी। 
अतणव बहुप्रजाकी कामना नित्य जागृत रहती थी । यह भी बहुपत्लीकल्लकी 
प्रथाका एक प्रमुख कारण है। 

यह दिखाई देता है कि आर्य अपनी प्रतिष्ठाकी परिधिके बाहर भी विवाह 
करते ये । ऋग्वेद्में कई बार दानके रूपमें पाई जानेबाली दासीका उल्लेख आता 
है। ऋग्वेदम “ दासी'का अर्थ गुलाम स्त्री नहीं है; क्योंकि कई स्थानोंपर ' दास? 
शब्दका उपयोग निम्न कोटिके वर्गेके अर्थमँ किया गया है। अतएव “ दासी/का 
प्रमुख अर्थ होता है ' दासव्गंकी स्त्री ?। * दास ” शब्दको “ गुलाम'के अथैका 
बाचक माननेके लिए प्रबल प्रमाण ऋग्दमें नहीं मिलते। ऋग्वेदमें “ दास'का 
अर्थ है ' अमजीबी ! अथवा “ गरीजीमें रहनेवाले व्यक्ति ' और “ आर्य'का अर्थ 
है “ सुस्थित मानव '। पहलेपहल वैदिक आरयोसे कलह करनेवाले समकक्त व्यक्ति- 
योंका उल्लेख “ दास'के रूपमें होता था | संभव है कि बैदिकोंने जब अवैदिकॉपर 
अपनी प्रभुता या श्रेष्ठता स्थापित की तब “ दास ? शब्दका “ समाजके निम्न कोटिके 
व्यक्ति ” वाला अर्थ स्वीकृत हुआ हो | केवल इतना ही अनुमान संभव है; इससे 
अधिक कुछ नहीं कह्दा जा सकता । 

यह मालूम होता है कि ऋग्वेदके ज़माने कन्यादानकी अपेक्षा उभय पत्चोमे 
खयंबरकी पद्धति अधिक प्रचलित रही होगी । “ भद्रा वधूम॑वति यत्मुपेशाः खय॑ सा 
मित्रे बनुते जने चित्‌ ” ( ऋग्वेद १०।२७१२ ) में कहा गया है कि वधू अपने मित्र 
या सहचरको स्वयं पसन्द करती है,। विवाह-पू्व प्रेमीके लिए. ' जार? शब्द प्रयुक्त 
होता था। “ जार 'का अनैतिक अर्थ ऋग्दर्मे नहीं पाया जाता; वहाँ उसका 
अर्थ केवल “प्रणयी” है। ऋग्वेदके विवाह-सूक्त (१०८४) से विवाह-योग्य 
होनेके बाद स््रीपुरुषोंके विवाहकी प्रथा सूचित होती है। वेदोंमें बाल-बिवाहका 
उल्लेख कहीं भी नहीं मिलता। हाँ, यह सही है कि ऋग्वेद( १।११७) में 
बृद्धावस्थामै किए. गए. “ घोषा 'कें विवाहका एक़रमाम उल्लेख है। “ वर ” शब्दसे 
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कन्याकी सगाईका प्रस्ताव करनेवाले वरके स्नेहीका भी निर्देश उस समय किया 
जाता था | वाखवमें ऋग्वेदका “वर? शब्द केवल “पति 'का वाचक नहीं है। 
मालूम होता है कि वह अर्थ उसे बादमें प्राप्त हुआ होगा । ज्येबके ऋमके 
अनुसार कन्याओं तथा पुत्रोके विवाह संपन्न होते थे। कतिपय अविवाहित 
नारियोंके जीवनभर पिताके गहमें रहनेके कुछ उदाहरण भी ऋगखेद (२१७७ ) 
मैं उपस्थित हैं | परिख्ितिके अनुसार वरपक्षु या वधूपच्षसे दहेज लेनेकी पद्धति 
उस समय विद्यमान थी ( ११०६२ )। 

पति-पल्लीके यौन सम्बन्धोंका निश्ठा-पूर्ण रहना परमावश्यक है। यह भावना 
उस सुदूर कालसे ही रूढ है। द्यतकी निन्‍्दा करते हुए कहा गया है कि बूतके 
व्यसन फँसे हुए व्यक्तिकी स्त्रीको पराये स्पर्श करते है ( ऋग्वेद १०३४४ )। गुप्त 
रूपसे गर्मखाव करानेवाली स्त्रियोंका दृष्टन्त भी दिया गया है ( ऋग्वेद २।२६।१ )। 
प्रथअ्रष्ट होकर आतृद्दीन युवतियोंके वेश्याएँ बननेका भी वर्णन विद्यमान है 
( ऋखेद ११२४७; ४५५ ) । वेश्याबृत्तिको अपनानेवाली तथा स्वैर संभोग 
करनेवाली स््रीका उल्लेख “ साधारणी के रूपमें किया गया है ( ऋगेद ११६७४ )। 
एक स्थानपर बड़ी ही गंभीर चेतावनी दी गई है कि दुुईत्त नारियोंने अपने 
लिए, रौरब नरकका निर्माण कर लिया है। 

बेदोंके पहले या पूर्ववर्ती कालमें जो समाज विद्यमान था उसमें विवाह- 
संस्थाका ख़रूप क्या था इस सम्बन्धमें ऋग्वेद तथा अन्य वेदोंसे कोई विशेष 
अनुमान नहीं किया जा सकता | स्मृतियों तथा पुराणोंमें पाये जानेवाले शानके 
आधारपर उस समयके वैदिक समाजकी विवाह-संस्थाके इतिहास एवं परिवरतनोंका 
अनुमान करना संभव है। प्रायः समाजके सब समूहोंमें एक ही तरहकी विवाह- 
हंस्था प्रचलित नहीं हुआ कस्ती; उसमें झनेकों प्रकार पाये जाते हैं। उनमेंसे 
कुछ संस्थाओंको अतिग्राचीन कालके अवशेषोंके रूपमें पहचाना जा सकता है। 

जिस समय दम्पतिके व्यक्तिगत .सम्बन्धकी स्थापना नहीं .हुईं थी, उस 
समयकी स्थिति महाभारत ( आदिपव अध्याय १२२) मैं “गो-धर्म 'के रूपमें 
वर्शित है। इसको “ यूथविवाह ” कहा जा सकता है। वहाँ कहा गया है कि जिस 
तरह चौपायोंके समूहोंमें यौनसम्बन्धके विषयमैं बिना ख्त्री-पुरुषके भेदके कोई 
अलग नाता रहा करता है उसी तरहकी मानबॉकी विवाह-संस्था उत्तर कुरुमें 
विद्यमान थी। इस तरहकी संस्थाके अस्तित्वका प्रमाण वैदिक कालमें नहीं मिलता। 
रुद्के अपनी मंगिनीसे तथा प्रजापति अथवा मनुके अपनी- युत्रीसे विवाह 
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करनेकी कथा वेदोंमें पाई जाती है। कौषीतकि ब्राह्मण (६।१) का कथन 
है कि प्रजापतिसे अग्नि, वायु, आदित्य, चन्द्रमा तथा उषाका जन्म हुआ । फलतः 
ये भाई-बहन हुए। भाइयोंके मनमें उषाके प्रति अमिलाषाका उदय हुआ । उससे 
रूकी उसत्ति हुई। परन्तु यह कथा वेदकलीन सामाजिक जीवनकी परिचायक 
नहीं है। इससे सिर्फ़ इतना ही निश्चित किया जा सकता है कि उस समय वेद-पूर्व- 
कालके सपिण्ड विवाहकी स्पृति शेष थी। पुराणोमें इस तरहकी सपिण्ड-सम्ब- 
न्धोंकी परिचायक कुछ कथाएँ विद्यमान हैं । ऋग्वेदमें वर्णित यम-यमी संवाद 
सहोदरोंके वैवाहिक सम्बन्धोंकी याद दिल!गा है और नये प्रतिबन्धको सूचित करता 
है। यम और यमी जुड़वां भाई-बहन हैं। यमी अपने सहोदर आतासे विवाह-बद्ध 
होनेकी याचना करती है और यम उसको अनुचित मानकर उसका अस्वीकार 
करता है। यह सूक्त सहोदर रुन्तानोंके विवाहको निषिद्ध सूचित करता है। मिस 
तथा ईरानकी संस्क्तियोंमें सहोद्रोंके विवाह संपन्न होते ये। इस पद्धतिको ऋगेद- 
कालके बैदिकोंने निषिद्ध माना, यह इस सूक्तसे निश्चित होता है। 

ऋग्वेदकालमें सपिस्ड-विवाहकी सीमाका निर्माण किया गया । सामान्य रूपले 
तीसरी पीदी में कुड़म्त्र अलग होते हैं। अतएव पहली दो पीढ़ियाँ याने सगे, सौतेले 
तथा चचेरे सम्बन्धोंको छोड़कर किए गए युवक-युवतियोंके विवाह ही 
सम्मत होने लगे । चचेरें सम्बन्धोंमें भी सगे भाइयोंकी सन्‍्तान ही विवाहके लिए: 
निषिद्ध मानी गई थी । कुफेरी या ममेरी बहन और कुफेरे या मेरे भाईके 
विवाह ऋग्वेद-कालमें मान्य ये | ऋग ेदी देशस्थ तथा कच्हाडा ब्राह्णों और 
कर्नावकादि दक्षिणके प्रान्तोंके ब्राह्मशॉर्मे इस तरहके निकटवर्ती सबन्धोंमें विवाह 
करनेकी प्रथा आज भी विद्यमान है। इसका मूल ऋग्वेदीय खिलॉंके एक मन्त्रमे 
तथा शतपथ ब्राह्मणमें मिलता है। खिलके उस मन्‍्त्रका अर्थ निम्नानुसार दिया 
जा सकता हैः-- “ हे इन्द्र, स्तुत ( जिनकी स्तुति की गई हो ) मार्गेंसे इस यशर्मे 
आओ, हमारा यह भाग ले लो। मातुल ( मामा ) की कन्या या फुफरी बहनकी 
तरह यह भाग ठम्हारा है। तृत्तिका निर्माण करनेवाली वपाका हवन किया गया 
है। ” शतपथ ब्राह्मणके सम्बन्धित वाक्‍्यका अर्थ यों हैः समान कार्योमें ही 
विकास होता है। अतएव समान पुरुषसे ही भोग्य तथा भोक्ताका जन्म 
होता है। इसलिए. एक ही जातिके (युवक ) यह समझकर क्रीडा करते 





१ आयाहीन्द्र पथिमिरीव्ततेभियशमिम नो भागधेय जुषस्व । तृतां 
जहुर्मातुलस्येब योषा भागस्ते पैतृष्वलैयी वषामिव ॥| ( ऋगेद खिल ). 
< 


श्र४ वैदिक संस्कृतिका विकास 


हैं कि चौथी या तीसरी पीढ़ीमैं हमारा समागम होगो।” इसीके आधार- 
पर डॉ. के. ल. दप्रीजीका यह अनुमान है कि प्रारम्भमें' सपिण्ड? 
शब्दका अर्थ रहा होगा “ एक ही ख्यंपाक याने रसोईमें भोजन करने- 
वाले व्यक्ति।? पिण्डका अर्थ है अन्का गोला | जब तक कुटुम्बोरमं अलगोकता नहीं 
होता तब तक सबकी रसोई एक ही जगह होती है। सामान्य रूपसे सगे और 
सौतेले भाई एक ही पर्में रहते हैं । चचेरे भाइयोंके सयाने हो जानेपर विभाजन 
या झलगाब हो जाता है। एक घरमें रहनेवालोंका अपरिपक्त अवस्था या बयमें 
यौन सम्बन्ध हो जाना निःसन्‍्देह अनुचित है और इसीलिए सपिण्ड-बिवाहको 
पहले पहल निषिद्ध माना गया होगा। डॉ. दसरीजीका यह अनुमान खीकाराई 
है। दूसरा कारण यद्द मालूम होता है कि यौन सम्ब्रधोंके विषयमें किसी मर्यादाके 
अमभावमैं कोमछ वयकी युवतियोंके विषयमें संभोगका जो अधिकार बृद्ध ब्यक्ति- 
योंको प्रास था उससे वश्चित होनेके लिए वे प्रस्तुत न रहे होंगे और इससे विवाह- 
योग्य युवकों तथा बृद्धोंमें बैर निर्माण होता होगा। इस आपत्तिका परिहार करनेके 
लिए समाजक़े समभद्धार ( जानकार) अधिकारियोंने ' गो-घर्मको निषिद्ध माना 
होगा । इस विषयका अधिक युक्तियुक्त विवेचन मनोविज्ञानके प्रणेता डे. फ्राइडके 
निबन्धमें देखना चाहिए. इसी सपिण्डताका अर्थ- सूत्रों तथा स्मृतियोंके कालमें 
पारिमाषिक बना । गौतमादि सूतकारों तथा स्मृतिकारोंने सपिए्डताका सम्बन्ध 
पिताकी ओरसे सात तथा माताकी ओरसे सात पीरढ़योंतक जोड़ लिया है। 
स्मृतिकारोंने पिएडका अर्थ ' शरीर ” मान लिया । कुछ स्वृतिकारोंके अनुसार 
सपिर्ड-विवाहकी निषिद्धताका वास्तविक कारण है माता-पिताओंके अवयवों या 
धातुओंकी वह अनुब्त्ति जो पाँच, सात या कहीं कहीं दस पीढ़ियोंतक रहती है । 
सपिण्डताकी मर्यादाके विषयमें स्म्ृतिकारोंमें बढ़ा मतमेद है । “ वैठीनसी'ने 
माताकी ओरसे तीन तथा पिताकी ओरसे पाँच पुरुषोंतककी सपिए्डताकों वर्ज्य 
माननेको कहा | “ चतुविशतिमत * नामके धर्म-निबन्धमें माताकी ओरले दो तथा 
पिताकी ओससे तीन पुरुषोंतककी सपिए्डताको त्याज्य माना गया है। “ घदिं- 
शन्‍्मत ? नामका और एक धर्म“निबन्ध है जिसमें दो पुरुषोंतककी सपिण्डताको 
विवाहमें निषिद्ध समझा गया है। तात्पर्य, “ सपिए्ड ! शब्दके अर्थके सम्बन्धमें 


१ समान एवं कमैन्‌ ब्याक्रियते । तस्मादु समानादेव पुरुषादत्ता चायश्र 
जायेंते। इदं हि चढ॒र्य पुरुषे तृतीये संगच्छावह इति विंदेव॑ दीव्यमानः जात्या आसत 
एतस्मादु तत्‌। - शतपथ ब्क्षण १८।३।६ 
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स्मृतिकार कभी सहमत न हुए । विभिन्न परम्पराओंमें सपिए्डताकी मिन्न मिन्न 
मर्यादाएँ स्वीकृत थीं। इसके आधारपर डें- द्तरीजीकी ब्युयत्ति अधिक अर्पूर्ण 
मालूम होती है। 

समोत्न तथा सप्रवर विवाह्ोंकी निषिद्धता वेदोंमें नहीं पाई जाती। मलुस्मृत्तिके 
एक पाठके अनुसार यह अनुमान करना सम्भव है कि मलुस्मृतिम सगोत्र विवाह 
निषिद्ध नहीं माना जाता था | सम्भव है कि ' असपिरेडा च या पितु/के बदले 
« झसगोज्ा च या पितुः ” पाठ सगोत्र विवाहकी निषिद्धताके साथ सामझस्व 
ख्ापित करनेंके लिए बादमें प्रक्तित किया गया हो। 

मन्वादि स्प्ृतियोंमें विवाहके आठ प्रकार वर्णित हैं । वसिष्ठ-स्मृतिमें केबल 
छः दिए. गए हैं। विवाह-प्रकारोंके मिन्न भिन्न स्ट्वृतिकारोंने जो नाम दिये हैं उनमें 
असमानता है। बसिष्ठ तथा हारीतने क्षात्र तथा मानुष जैसे दो मिन्न नाम उपस्थित 
किए हैं। क्वात्र विवाहसे वसिष्ठका अमिप्राय शायद्‌ राज्लस विवाहसे होगा। परन्तु 
हारीतने राक्षस विवाहके कथनके बाद छात्र विवाहका अलग विधान किया है। ये 
आठों विवाह-प्रकार वैदिक अथवा वेद-पूर्व-कालसे ही भारतीय समाजके विभिन्न 
समूहोंमें रूद हुए. होंगे। इसीलिए, सलकालसे इनकी गणना की गई है। मनुद्गारो 
प्रतिपादित आठ प्रकार निम्नानुसार हैंः-ज्रह्म, दैव, आर्ष, प्राजापत्व, आखुरं, 
गर्धर्व, राक्रस तथा पैशाच । इनमैंसे मतुने अन्तिम दोकों छोड़कर पहले छः का 
ब्राह्मणोंके लिए, अन्तिम चारोंका क्षज्रियोंके लिए और राज्षसको छोड़कर अन्तिम 
तीनोंका बैश्यों तथा शूद्“ोके लिए विधान किया है। महामारतमें आर्ष विवाहको 
निषिद्ध माना गया है; क्योंकि वहाँ उसे कन्या-विक्रयका ही एक प्रकार माना गया 
है। आसुरविवाह भी कम्याके विक्रयका ही एक रूप है । इन विवाहोंके सम्बन्ध 
मनुद्गारा निहित वर्णविभागालुसारी तारतम्य सब स्वृतियोंको मान्य नहीं है। इसके 
डदाहरणमैं नारदका वह मत उपस्थित किया जा सकता है जिसके अनुसार पैशाच 
तथा आसुरविवाह सबके लिए समान रूपसे निषिद्ध हैं| खासकर वैशाचविवा- 
हको वहाँ पूर्णतया निंथ माना गया है । वौधायनके अनुसार पहले चार विवाह 
ही ब्राह्मणोंके योग्य हैं। विद्यमान हिन्दू समाजमें सामान्य रूपसे प्राजापत्य, ब्राह्म 
तथा गान्धर्व ये तीन विवाह प्रशस्त माने गए हैं। प्राजापत्यमेँ धर्म अर्थ तैया 

३ असपिण्डा च या मातरसगोज्ा च या पितुः। 
सा प्रशस्ता द्विजातीनां दारकर्मणि मैथुने॥ 

हर + मनुख्यति ३४५. 
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काम तीनोंके समान अधिकारकी कल्पना है। इस विवाहमें दग्पतिके लिए. पर- 
स्पर निष्ठाका त्याग न करते हुए समान अधिकारोंके आधारपर धर्माचरण करनेका 
विधान है । बहुत संभव है कि एक पत्नीत्वकी कल्पनाका विकास भी प्राजापत्य- 
विवाहसे ही हुआ हो | ब्राक्मविवाहका विशेष रूप है कन्यादान । गान्धवाविवाह 
बास्त॒वमें प्रेम-विवाह ही है । ये तीनों आजकल हिन्दू समाजमैं उत्तम माने गए. 
हैं। अन्य प्रकार रूढ हैं अवश्य; परन्तु उन्हें प्रशस्त नहीं माना जाता | विवाह- 
संस्थाके इतिहासकी दृष्टिसे उपर्युक्त आठों प्रकार बड़े महत्वपूर्ण हैं| गान्धर्व तथा 
प्राजापत्यको छोड़कर शेष सभी विवाह पुरुष-प्रधान समाज-संस्थाकी ओर निर्देश 
करते हैं । ब्राह्मविवाहमें कन्यादानके कारण ख्ल्रीपर धनकी तरह स्वामित्व 
सूचित है। यह अनुमान करनेमें कोई आपत्ति नहीं कि ब्राह्मविवाहको मान्यता देने- 
वाले समाजमें प्राचीन कालमें स्त्रियों अथवा कन्याओंके विक्रयकी रूढि रही होगी। 
नियोगकी पद्धति स््ीकी पराधीनता एवं पितृ-प्रधान संस्थाकी परिचायक है| 


नियोगकी पद्धति वेद-पूर्व कालसे प्रचलित है । जिस समय विवाहसे प्राप्त 
कम्यापर समूचे कुलका अधिकार स्थापित होता था उस समय नियोग-पद्धतिका 
जन्म हुआ। नियोगका अर्य है आज्ञा; गुरुकी या कुलके अधिपतिकी आशा। 
जिस लड़केके लिए. कन्याको ब्याह करके कुलमें लाया गया वह अगर पुक्र-हीन 
अवस्था चल बसता था तो कुलके बड़े व्यक्ति उसकी विधवासे उसके “ देववर ” 
अर्थात्‌ पतिके भाई ( ऋग्वेद १०४०२ ), अन्य सजातीय पुरुष, उच्चर्णाय 
पुरुष या पुरोहितकी सहायतासे संततिका निर्माण कर लेते थे। इस सम्बन्धमें 
बेदों, पुराणों. तथा महाभारतमेँ अनेकों आधार और उदाहरण मिलते 
हैं । आपस्तम्ब ध्मसूत्रमें नियोगका समर्थन करते हुए लिखा है, 
# कुलावैव हि कन्या दीयते ” ( २२७३ ) याने * कुलको ही कम्यादान 
किया जाता है।” बृहस्पति स्मृतिका कथन है कि कलियुगके पहले कन्या- 
दान व्यक्तिके रूपमें केवल बरको नहीं अपितु कुलको किया जाता था। 
सारांश, प्राचीन कालमें विवाहित वधूको समूचे कुलकी संपत्ति माना गया 
होगा और उसपर कुलके प्रमुखका ही अधिकार पहले लागू होता होगा। 
बादमें यह प्रथा नष्ट हुई और सिर्फ़ नियोगकी पद्धति बाकी रही | यह पद्धति भी 
कुछ कालके बाद लगभग मनुस्द्ृतिके दूसरे संस्करणके समय निषिद्ध मानी 
गई होगी । उत्तर भारतके कुछ प्रान्तों तथा जिलोंमें अंग्रेजी शासनके कालतक यह 
प्रथा प्रचलित यी। * विवाहरतनाकर'मैं इस प्रथाकी विद्यमानताका पता लगता है। 


बैदिकोंकी कुडम्बसंस्था तथा समाजसंस्था श्‌१७ 


दैव विवाहका अर्थ है यशषमें दक्तिणाके रूपमें ऋत्विजजों कन्याका दान | 
आर्ष-विवाहका अर्थ है वरसे गो-मिथुन याने गाय बैलका जोड़ा लेकर उसे कन्या 
प्रदान करना । आसुर-विवाहमें कन्याकी ज्ञाति बरसे द्रब्य लेती है | बास्तवमें यह 
विवाह और कुछ नहीं, कन्याका विक्रव ही है। राक्षुसविवाहमें कन्याका उसके 
जन्मदाता कुलसे बलात्‌ हरण किया जाता है। वैशाचविवाहमें छुम, मदिरापानसे 
मत्त अथवा बेसुध लड़कीसे बलात्‌ गुप्त संभोगको कारण माना गया है । तालर्य, 
प्राजापत्य तथा गान्धर्वकों छोड़कर शैष सब विवाह-परकार पितृ-प्रधान समाज-संस्थाके 
परिचायक हैं। 

प्राचीन कालके वैदिक तथा अवैदिक भारतीयोंमें स्लीप्रान अथक मातृ-प्रधान 
समाजसंस्था भी विद्यमान थी। महाभारतके नाग-बंशसे वैदिकोंके विवाह-सम्बन्ध 
स्थापित होते ये | नागोंकी संस्था मातृ-प्रधान थी। वासुकिकी बहनसे विवाह 
होनेके उपरान्त जरत्कार नामके ब्राह्मणको वासुकिके धरमें आकर रहना पड़ा। 
उल्लपी नामक नागकन्यासे अर्जनका विवाह हुआ था और उससे उसे इराबान्‌ 
नामके वीर-पुत्रकी प्रासि हुई थी। यह इराबान्‌ अपनी माताके पास ही रहा। 
गरुडका जन्म भी मातृ-प्रधान संस्थामें हुआ था। वैदिक आयौके कुछ समूहोंमें या 
वर्गोमें मातृ-प्रधानता विद्यमान थी | इसके कुछ चिह्न भी प्राप्त होते हैं । परन्त 
ऋग्बेदके कालमें ही पितृ-मघान अवस्थाका पूर्णतया निर्माण होनेके कारण मातृ- 
अधानता कुछ प्राचीन किन्त॒ अत्यन्त अल्प समूहों या वर्गोर्मे शेष रही होगी, इस 
तर्कके लिए भी कुछ अवसर तो अवश्य मिलता है । ऋग्वेदकी ' आदित्य ? संज्ञा 
मातृ-प्रधान अवस्थाकी ओर संकेत करती है । अदिति कुछ बढ़े देवोंकी माता है। 
वरुण, मित्र, सविता, पूषन आदिके लिए ऋग्वेदम “ आदित्य ” विशेषणका उप- 
योग किया गया है। ऋ्वेदकी नारियोंका स्तर स्म्ृतियोंकी नारियोंके स्तरकी वुल- 
नाम बहुत ही उच्च कोटिका है। इसके आधारपर मातृप्रधान बुढम्बनसंस्थाको 
माननेवाले नाग आदि लोगोंसे जो विवाह-सम्बन्ध वैदिकोंने जोड़ लिए उन्हें 
भली माँति समझा जा सकता है| ऋग्ेदकी एक ऋचाका अर्थ स्पष्ट करते हुए. 
लिखा गया है कि न्यायसभामँ अपने घनका दाय साधिकार प्रास करनेवाली 
नारी दाक्षिणात्य रह करती है । ( निरक्त ३५ )। यह दिखाई देता है कि 
यास्कके मतमें ऋग्वेद इस दाक्तिणात्य संस्थाकी सत्रीकी ओर निर्देश करता है। 
दक्षिण देशकी द्ाविड संस्कृतियोंमें आज भी मातृप्रधान संस्था विद्यमान है। 

संभव है कि घरमें स्रीका ऋग्वेदमें निर्दिष्ट “ सम्राशी ? पद आर युर्वेदके 
अश्वमेषमें राजाको आशीर्वाद देंते हुए ज्रीको प्रदत्त * पुरन््रपद ये दोनों ऋग्वेदके 
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पूर्ववर्तो कालकी मातृ-प्रधानताके अवशेष हों. । आंपस्तम्ब धर्मसूत तथा जैमिनिकी 
पूर्वप्रीमांसा ६।१।१०।१६ ) में स्लीको धन तथा यश्ञ दोनोंका अधिकार मिला है । 

मातृपूजा अथवा देवीपूजाको हिन्दुओंके कुल-ध्मोमें बड़ा मह्व प्रास है। 
मातृपूजाकी संस्था प्राचीन कालमें चीनसे लेकर योरोपतक फैली हुई थी। भारत- 
क्रम मी वह प्राचीन कालसे प्रचलित है । मोहोंजोदारों तथा हराष्पाकी सिन्धु- 
ब्ेस्कृतिमें मातृ-पूजाके प्रतीक याने देवीकी मूर्तियाँ पाई गई हैं । यदि वह वैदिकोंकी 
संस्कृति नहीं है तो यह कहा जा सकता है कि वेदोंके कालमें ही वैदिकोंने मातपूजाको 
अनैदिकोंसे ले लिया था। ईसाई धर्ममें भी मात्पूजा मेरीकी पूजाके रूपमें दृमूल 
हुई है । कुदम्बसंस्थामें स्लीकी जो प्रधानता थी वही इस पूजामें प्रतिब्रिम्बित है। 
झसंत॒श और कलहप्रिय स्व्रभावके भाइयों तथा पिता-पुत्नोंको सामझस्थके 
स्राथ एक घरमें इकह्ा करनेका महत्त्वपूर्ण कार्य व्नी माताके रूपमें करती रहती है। 
मस्सर, बैर और पिताके विरुद्ध निर्मित विद्रोहक्ना शासन माता ही करती है । 
क्लोषी व्यक्तियोंका और व्यय न घूमते हुए एक ही जगह पीढ़ियोंतक रहनेंवाले 
हुढममोंका अगर तंसारमें अस्तित्व है तो उसका मूल कारण है मातपूजा। अथर्व- 
जेदके भूमि-सूक्तमें मातृ देवताका प्रतिबिम् है। ऋग्वेद नदियोंको * माततमा ? 
कद्ठा गया है । मातृमहिमाके ही कारण पिठृ-प्रधान वैदिक गरहसंस्था विनाशके गर्तमें 
गिरनेसे बची । माता तथा पिता दोनोंकी समान प्रतिष्ठा ही वैदिक गरहसंस्थाकी 
झाप्रारशिला है। 

संपत्ति ही गहोंका तथा-समाजका मूल अधिष्ठान है । ऋग्वेदके समय वैदिक 
अमाजमें व्यक्तिगत संपत्तिकी संस्था प्रधान बनी थी ।स्थावर संपत्तिमँ भूमि ही 
मुझ्य है । वैदिक कालमें भूमिके विभाजनके लिए प्रमाण नहीं मिलता | विश्वजित्‌ , 
सत्रमेध अथवा पुरुषमेधके सर्वखदानके विवरण भूमिदानको निषिद्ध माना गया 
है। इससे अनुमान किया जा सकता है कि उस समय भूपतिकों भी मूदानका अधि- 
कार प्राप्त नहीं था । विश्वकर्मा भौवन नामके राजाने सर्वमेध यशमें कश्यप ऋषिको 
भरूमिदान करना चाहा । तत्र भूमि उससे कहती है, “ कोई भी मर्त्य ( याने 
सात्व ). मेरा दान नहीं कर सकता ।.तुम मूर्ख हो । कश्यपको दान 
करनेकी ठुम्हारी प्रतिज्ञा मिथ्या है। अगर तुमने मेरा दान किया तो मैं 
प्रानीमें हब जाऊँगी, ”'( ऐरेयब्राक्षण ३६७; शतपयथब्राह्मण १३७११४ )। 
परप्रीमांसमें जैमिनि मी इसी निर्णयपर पहुँचे हैं। गौतम, आपस्तम्ब, मनु आदि 
प्रन्नीन स्मृति-ंथोमे भी. दायभागका विवेचन करते हुए; भूमिके बैँटवारे- या 


वैदिकोंकी कुडम्बसंस्था तथा समाजर्संस्था संस्था तथा समाजसंस्था ११९ 


क्षेत्रके विभागका प्रतिपादन नहीं किया गया, केवल पशुरूप संपत्तिके विभागका 
कथन है। क्षेत्रविभागका निर्देश परवर्ती कालके स्मृतिपथोंमें मिलता है। गे 
विभागेके बदले उपजका याने फलका विभाजन पहले किया जाता था | 
विभाजित अथवा अविभाजित कु्म्बोंका सामूहिक स्वामित्व अनगिनते पीढ़ियॉतक 
चलता था । प्राचीन कालमें ऐसे अनेकों गाँव रहते ये जो एक एक कुलके बसाये 
हुए. थे। इसलिए, भूमिपर गाँवका सामुदायिक स्वामित्व रहता था। रुछृतिग्रंथोंके 
कालमें इस परम्परामें परिवर्तन उपस्थित हुआ। ' सीमाविवाद ” मनुख्दृतिका 
एक स्वतंत्र प्रकरण है। मनुस्मृतिमँँ समय समय पर परिवर्तित धर्मॉका समावेश 
हुआ है। अतएव उसमें “ सीमाविवाद ” जैसा प्रकरण पाया जाता है। भूमिपर 
गँवके सामुदायिक स्वामित्वकी उक्त प्रथा पंजाबमें अंग्रेजी शासनके कालतक प्रचलित 
थी । प्राचीन कालके सामाजिक स्वामित्के सिद्धान्तका यह एक अवशेष है। 
दायविभागमें स््रीको याने कन्याकों पितासे हिस्सा प्राप्त हो या न हो, इस विष- 
4में वैदिक कालसे ही मतभेद हैं। इस सम्बन्धमें यास्कने अनेकों भिन्न मत उपन- 
खित किए हैं । कतिपय ब्यक्ति उस समय दुहिताको याने पुत्रीको ( स््ीको ). दाय 
देनेके पक्तम ये और इसके लिए वे ऋग्वेदका ( ३३१।१ ) प्रमाण भी देते थे। इस 
सम्बन्धमें स्वायम्भुब मनुके एक श्लोकको निरक्तमेँ उद्धृत किया गया है, ' अबि- 
शेषेण पुआाणां दायो भवति धर्मतः। मिथुनानां विसर्गादो मनुः स्वायम्भुबो5बबीत्‌ ॥ * 
( निदक्त ३४ )। यह श्लोक वर्तमान मलुश्मृतिम नहीं मिलता । उपर्युक्त र्लोकमें 
स्वायम्भुव मनुने मिथुनोंके निर्माणके प्रारम्भमँ यह कह्दा कि धर्मके अनुसार पुत्रोंका 
दायविभाग समान रूपसे होता है। यास्कका कथन है कि यहाँ पुत्र शब्दसे पुत्र तथा 
पुत्री दोनोंकी ओर संकेत है। स्वायंभुब मतुने सामूहिक विवाह-पद्धतिका विसजेन करके 
मिथुनोंके विसर्ग याने व्यक्तिगत विवाह-पद्धतिको जन्म दिया और पुत्र तथा, पुत्री 
दोनोंको समान समभक्तर उन्हें दायका अधिकार प्रदान किया । इसके बाद तुरन्त ही कहा 
गया है कि स्रीको दायका अधिकार नहीं है। इस मतकी पुष्टिम 'अदायादा ख््री' यह तैत्ति- 
रीय संहिताका वाक्य उद्‌घृत किया गया है | स्ीको दायाद न माननेका यह कारण बत- 
लाया गया है कि उसका दान, विक्रय तथा त्याग करना सम्भव है। पुरुषके सम्ब- 
न्धर्म ये तीनों असंभव हैं। इसके विरोधमें यह मत उपस्थित किया गया है कि. 
झुनःशेपके उदाहरणसे सिद्ध है कि पुरुषका भी विक्रय सम्भव है। तात्यर्य, यह 


१ अविभाज्य सगोआाणामासहस्तकुलादपि | 
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दिखाई देता है कि ख््रियोंकी दाय-आ्सिका अधिकार वैदिक कालमें मतभेदका विषय 
बना था। 

बैदिकोंकी कुदम्ब-संखा तथा उससे सेबद्ध अर्थ्यवस्थाका अबतक संक्तेपमें 
परामर्श किया गया । वास्तवमें वैदिकोंकी कुडम्ब-संस्थाके विवाहके इतिहास तथा 
दायसम्बन्धी विचारका विस्तृत विवेचन आवश्यक है। इस सम्बन्ध उपस्थित 
अमा्णोंकी सामग्री भी विपुल है। यहाँ सिफ्त उच्च ध्येय या आदर्शरूप परम्परा, 
तत्त्वों तथा बिचारोंका विकास दिखाना ही प्रतिपादनका मुख्य उद्देश्य है; हीन 
तथा उच्च परम्पराओंका सर्वाज्ञीण इतिहास बतलाना नहीं । इस दृष्टिसे इस 
विषयका सम्पूर्ण विवेचन करनेके लिए यहाँ पर्याप्त अवकाश भी नहीं है । 

कुट़म्ब-संस्थाके बाद अब समाज-संस्थाकी ओर निहारना तर्ककी दृष्टित अनि- 
वा२्य है। कुडम्ब-संस्थाका विस्तार ही वास्तव समाजसंस्था है। पुत्र-विस्तार ही समाज- 
संस्थाका बीज है । विवाह-संस्थाका प्रधान उद्देश्य है प्रजाका निर्माण एवं संवर्धन 
करना । पुत्रके कारण नरकसे ( याने विनाशसे ) उद्धार होता है । पुत्र हो वास्तवमें 
आत्मा है। उसीसे वित्त तथा विद्याकी परम्परा अद्टूट या अविच्छिन्न 
रहा करती है। धर्मशाल्र्में पुत्रके कई प्रकारोंका उल्लेख है। 

बेदोंमें कहा गया है कि वसिष्ट तथा विश्वामिलके सौ पुत्र थे। प्रजापति 
समाजका उगम-स्थान है। प्रजापति-संस्था ही वैदिक समाज-संस्थाका मूल है। 
ग्रजापति या तो अपने बीजसे या अपने मनके प्रभावसे प्रजाकी प्राप्ति कर लेते थे। 
अनौरस सन्तान मानसिक संकल्पसे अपनी बन जाती है। इसीको पुल्र-विधि 
कहते हैं। औरस, चषेलज, दत्तक, क्रीत, कानीन, सहोढ़, अपविद्ध, पुत्रिका-पुल, 
खयंदत्त, पौनमव, गूढज, कलिम और पारशव इन तेरह प्रकारके पुल्रोंका उल्लेख 
गौतमादि स्मृतिकारोंने किया है। इनमेंसे औरस, च्षेत्रज, पुत्रिका-पुत्र तथा 
दत्तकका उल्लेख ऋग्वेदम विद्यमान है। दत्तकादि पुत्र-पकारोंके विषय प्रासब्लिक 
निर्देश अन्य बेदों तथा ब्राक्षणप्रथोमे पाये जाते हैं | ऐतरेय ब्राह्मणकी एक कथार्मे 
विश्वामितद्वारा शुनःशेपका पुत्रके रूपमें स्वीकार किया गया है । ज्वेष्ठ पुत्र किसे 
मान लें इस सम्बन्धमँ निर्णय करनेका अधिकार ऐत्ररेय ब्राह्मणके समय पिताको 
ग्रात्त था। “ मथुच्छुन्द ”' आदि औरस पुलोंके रहते हुए भी विश्वामित्रने स्वयेदत्त 
“ झुनःशैप 'को ही ज्येष्ठ पु्त मान लिया और उसके दोनों कुलोंके पुत््वके अधिकार 
( द्यामुष्यायणत्व )को मान्यता दी । ऐतरेय ब्राक्मणर्में यह भी कहा गया 
है कि आज, पुरड़, शबर, पुलिन्द और मूंतिब ये विश्वामितरके ज्येष्ठ पुत्र 
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थे; परन्तु उन्होंने संस्कृतिको न माना ( कुशल न मेनिरे ) | अतएव विश्वामित्रने 
डन पुन्नोंको भी नीच ( दस्यु ) मान लिया ( ३३॥३ ) । इससे यह सूचित होता 
है कि वैदिक काशमें समर्थ व्यक्ति भिन्न भिन्न मानव-गणोंका पुश्रके रूपमें स्वीकार 
करते ये। मानसिक पुत्रका अर्थ है मनसे निर्मित पुत्र । समाजशास्त्रकी दष्टिसे यह 
कल्पना बड़ी ही श्र्थपूर्ण है। मानसिक संकल्प अनेकों व्यक्तियोंको अपनेमें 
समाविष्ट करके वैदिक अपने कुलोंका विस्तार करते ये । इस कार्यमें यश-संस्था बढ़ी 
उपयोगी सिद्ध होती थी । ऐतरेय ब्राह्मणमें कहा गया है कि प्रजापतिने यशका 
पहले निर्माण किया और बादमें दो वर्णोको-अह्म तथा चुत्न-को जन्म दिया 
( १४।१ )। इसका अर्थ यह है कि वैदिकोंने यशसंस्थाके द्वारा कुड़म्बसंस्था तथा 
समाज-संश्थाका विस्तार किया | यशकी प्रधान क्रियाएँ दो हैं- नवीन प्रजाका स्वीकार 
और प्रजाका निर्माण । यश कई दिनों, कतिपय महीनों तथा कई बर्षौतक ( कमी 
कभी सहस्त संबत्सरोंतक ) चलते रहते ये | सामाजिक जीवनको सुचार तथा 
सुब्यवस्थित रूपले चलाना ही यशका स्वरूप था | वास्तवमेँ इस विषयमेँ अधिक 
संशोधन करनेकी आवश्यकता है। 

बैदिकोंद्वारा निर्मित समाज-संस्थाकी उत्तत्ति और विकासकी समस्यासे 
भारतीय समाज-संस्थाकी उत्पत्ति तथा विकासका बढ़ा ही गहरा सम्बन्ध 
है । बास्तव्मं वैदिक समाज-संस्था तथा भारतीय समाज-संस्था दोनोंकी समस्या 
एक ही है। यह एक महत्त्वपूर्ण और सबसे जटिल प्रश्न है। भारतीय लोक- 
संस्थाके भविष्यसे इसका सम्बन्ध है । अतएब इसका अध्ययन करना नितान्त 
आवश्यक है | 

इतिद्ासके क्रमके अनुसार ही वैदिक लोक-संस्थाकों वर्णमेद तथा जातिमेदके 
दो रूप प्राप्त हुए। इन रूपोर्में वैदिक लोक-संस्था या समाज-संस्थाका विकास 
भारतवर्षमें ही हुआ। पहले पहल आर्य तथा दस्युका भेद दिखाई देता है। 'दस्यु' 
तथा ' दास ! दोनों शब्द पहले पर्यायवाची थे। ऋग्वेदमं आर्य और दस्यु अथवा 
दासमें भेद करनेकी कल्पनाकों बड़ा महत्व प्राप्त था। उसमें बर्णभेदकी कल्पना 
बिलकुल नहीं दिलाई देती । श्र वर्शका उल्लेख ऋग्वेदरम सिर एक ही बार आया 
है और वह भी उस पुरुषसूक्तम जो सर्वसम्मतिसे ऋग्वेदका सबसे अन्तिम रचित 
अंश माना गया है। वर्णभेदकी दृष्टिसे पहले दो वर्णोंकी ही कल्पना विद्यमान 
थी । अगस्त्यके सम्बन्धमें कहा गया है कि उस ऋषिने प्रजा, अपत्य तथा बल 
की अभिलाषा रखते हुए दो वर्णोंका पोषण किया.( ऋग्वेद ११७६६ )। आर्व 


श्र वर संडतिका विकार 


तथा दास यही इन दो वणोंका खरूप है। कुछ लोग इनका अर्थ ब्राह्षण और 
क्षत्रिय भी बतलाते हैं; परन्तु ब्राह्मण तथा क्षज्रियका भेद बैदिक आयोमें प्रारम्भमें 
न रहा होगा; क्योंकि उनके देवताओोंका जो रूप है उसमें ब्राह्मणल और क्षत्रि- 
यत्वकी सम्पूर्ण एकता ही लक्तित होती है। अग्नि, इन्द्र, अक्षण॒स्पति, वरुण, 
मित्र, अर्यमा आदि देवता युद्ध करते हैं और साथ साथ सूक्तकर्ता मी हैं। 
उनके लिए “ अक्म ? जैसे विशेषणका उपयोग किया गया है जो उनके ब्राह्मण- 
खका सूचक है । ब्राहयण और च॒नियके भेदका जन्म बहुत बादमें हुआ | संभव है 
कि वर्ण-कल्पनाके आधारपर बादमें आहाण, क्षत्रिय तथा विश जैसे तीन भाग 
डल्न्न हुए हों। पुरुषसूक्तको यदि हम छोड़ दें, तो बर्णमेद तथा चातुब््॑यकी 
कल्पना ऋग्वेदमें अन्यत्र कहीं भी नहीं मिलती | ब्रह्म, क्षत् तथा विशकी तीन 
संज्ञाएँ ऋग्वेदमं तीन वर्गेके लिए प्रयुक्त हुई हैं अवश्य; परन्तु उसे कहीं भी 
“वर्ण'की संज्ञा नहीं दी गई । अतएव मानना चाहिए कि उपर्युक्त ऋचा 
* बर्णोंका अर्थ है आर्य तथा दास ये दो वर्ण | यह स्वाभाविक है कि वर्ण- 
भेदकी कल्पना पहले आर्य तथा दासके मेदको लेकर ही निमौण हुई हो । “ वर्ण ? 
शब्द प्रथम “ रंगके अर्थमें प्रयुक्त हुआ है; इसलिए दासोंके ( आयेसे ). मिन्न 
रंग या वर्णके कारण ही वर्णमेदकी कल्पनाका उदय हुआ होगा। ऋग्दके * दास 
वर्ण में दासके लिए, “ वर्ण'पद्‌ प्रयुक्त हुआ है। यह तो सही है कि वैदिकोंमें वंश- 
मेदका अमिनिवेश पहले निर्माण नहीं हुआ था। दासोंके साथ रक्तका सम्बन्ध स्थापित 
करनेमें वे संकोच नहीं करते थे। दासियोंसे याने दास-वंशकी स्त्रियोंसे उसन्न प्रजाको वे 
अपने समूहोंमें आसानीसे सम्मिलित कर लेते ये | कवष-ऐलूप दासीपुन्र थे। सूक्तोंके 
रचयिता बननेके बाद तुरन्त ही उन्हें पुरोहितका पद अथवा ब्राह्मणत्व मिला | ऐत्रेय 
जआह्मणकी कथाके अलुसार विश्वामित्रंके सौ पुत्रेमें आंध्र, पुलिन्द, मूतिब, शबर, पुणडू 
आदि दस्युओंका समावेश हुआ था । वास्तवमें ये शब्द निःसन्‍्देह अवैदिक अथवा 
झनार्य॑ गणोके वाचक हैं । ऐतरेय ब्राह्मणके कालमें इस तरहंके सौ गण ( समूह ) 
विश्वामित्रके पुत्रोंके रूपमें पहचाने जाते ये । आंध्र, शबर आदि शब्द गणोंके या 
समूहोंके अथवा शातियोंके बाचक हैं। उन्होंने कल्याणकारी मार्गको नहीं अपनाया 
और वहाँ ( उस ब्राह्मणमें ) कहा गया है. कि इसीलिए, बे विश्वामित्रके शापके 
भाजन हुए और दस्यु बने । इस कथासे सूचित होता है कि आयौके समूहोंमें 
दासोंका समावेश उस समय आसानीसे हो सकता था| अथवा यह अनुमान भी 
संभव : है. कि दास तथा-आर्थ ये भेद बरमद्‌का रूप.लेकर ही निर्माण हुए-ये । 
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कुशल कर्म करनेवाले याने संस्क्रतिको न माननेवाले व्यक्तियोंको * दास? अथवा 
/ द्गस्यु ? की संज्ञा दी जाती थी। संस्कृतिको पूर्णतया अपनाकर उसमें घुल मिलकर 
एक न होनेवाले भिन्न समूहोंके व्यक्ति अलग हो जते ये । ऋग्वेदके 
कालमें वैदिकोंका विभाजन प्रथम तीन वर्गोमें हुआ | ये तीन वर्ग हैं आह्मण, 
क्षजअय तथा विश्‌ । विशुका अर्थ है पौरोहित्य न करनेवाली और 
राज्यके . शासनको साज्षात्‌ं न॒चलानेबाली प्रजा | “विश? शब्द 
ऋग्वेदमँ कहीं भी 'वैश्यवर्ण के अर्थ प्रयुक्त नहीं हुआ । ऋेदम 
जिन व्यवसायोंका उल्कष हुआ था वे ये पौरोहित्य, युद्धकला, राज्यशासन, 
व्यापार, कृषि, शिल्प तथा परिचर्या | घातुकाम, इमारत आदिकी रचाई याने 
भवन-निर्माण, बुनाई, शराब गलाना, पशुओंका पालन तथा संवर्धन, बढुईंका काम, 
कुम्हारकाम, वैद्यक, मृगया आदि कलाएँ तथा शिल्प ऋग्वेद विद्यमान हैं। ये 
काम जातिके भेदोंके अनुसार विभाजित नहीं थे। विवस्वान्‌ मनु, कश्यप, अंगिरस्‌ 
भारद्वाज, कण्व, विश्वामित्र, देवापि, कपि आदि क्षज्िय याने शासनकी बागडोर 
हाथमें रखनेवाले व्यक्ति ये और साथ साथ पुरोहित भी ।. देवताओंके स्वरूपसे 
भी यही दिखाई देता है कि ऋग्वेदंके समय ्रह्मलल तथा ज्षत्रियल्व दोनोंका एक ही 
कुलमैं या एक ही व्यक्तिमें रहना पहले संभव था। अग्नि, इन्द्र, सविता, बह्मणु- 
स्पति, बृहस्पति आदिको “ब्रह्मा” कह्य गया है और साथ साथ युद्धोरमें उनका 
शौर्य भी वर्णित है। रुद्र तथा अश्विदेव वै् भी हैं और क्षत्रिय भी। रू और 
पूषन्‌ एक ओर क्षतिय हैं तो दूसरी ओर पशुपाल भी। दिखाई देता है कि देवोंमें 
विभिन्न वर्णोंके कर्म एकत्रित किये गए. हैं। सच है, भक्त तथा भगवान्‌ (देव ) 
में बिम्ब्तिविम्ब-माव तो होता ही है। पु 


ऋषियोंके गोत्र गण-संस्थाके ही रूप हैं। ये गण-संस्थाएँ ही बादमें एक 
अथवा अनेक वर्णोंके रूपमें परिणत हुई। च्लिय ब्राह्षण बने और ब्राह्मण 
क्षत्रिय । एक ही ऋषि गणसे त्रैवर्य तथा चा्तु्वर्थ्य दोनोंका आविर्भाव डुआ | 
महाभारतके कालमें भी इस तरहका परिवर्तन पंजाबमें हो रहा था। कर्ण शल्यसे 
डसके देशकी: निन्‍्दा करते हुए कहते हैं कि “ बाहीक देशमें आह्मण ही क्षेत्रिय; 
वैश्य शुद्ध तथा नापित बनते हैं और फिर ये ही ब्राह्मण हो जाते हैं, ? ( महा- 
भारत ८।४५॥६-८ ) । अ्तियों, स्मृतियों तथा पुराणोंके इतिहाससे सिद्ध होता 
है कि वर्ण-विभाग तीन पद्धतियोंसे हुआ है। (१) एक ही गणके भीतरी 
विकास ( अन्तर्विकास )ले अनेक वर्णोंका अथवा -चालुवैण्यंका निर्माण हुआ-। 


प्र वैकि रंसकतिका विश 


(२) बंशामिमानकी भावनाके सम्पूर्ण अभावके कारण अन्‍्यों या बाह्मोंका 
अन्तर्भाव किया गया और विवाह-सम्बन्धोंसे वर्णमेदोंकी उल्मत्ति हुईं। (३) 
अनेक वंशों तथा बाह्मोंको उनके भिन्न खरूपको कायम रखते हुए. अपनी समाज- 
संस्थासे संबद्ध कर लिया और इसीसे वर्शमेदों तथा जातिभेदोंकी उसत्ति हुई। 
बैदिकों तथा जैनों और बौद्धोंके साहित्यमें इन तीनों पद्धतियोंके विषयमें प्रत्यक्ष 
या अप्रत्यक्ष रूपमें अनेकों प्रमाण पाये जाते हैं। मनुस्मृतिका एक सुन्दर छोक 
इन विभिन्न पद्धतियोंको सूचित करता हैः- 
तपोबीजप्रभावैस्तु ते गच्छन्ति युगे युगे । 
उत्कर्ष चापकर्ष च मनुष्येष्विह जन्मतः | 
( मनुस्मृति १०४२ ) 

अर्थात्‌, “ वे सब युगोंमें यहाँ मनुष्योंमें जनम लेकर “तप? अथवा 
* बीज'के प्रभावसे उत्कर्ष या अपकर्षको प्राप्त कर लेते हैं।”” शूद् ब्राह्मण हो 
जाते हैं और ब्राह्मण शूद्र । ज्षत्नियों तथा वैश्योंके सम्बन्धमं भी इसी नियमको 
समभना चाहिए ( मनुस्मृति १०६५ ) । किसी एक कालमें कमौका अगर ब्यत्यय 
या विपर्यय हुआ तो उसके अनुसार वर्ण भी बदलता था ( याज्ञवल्क्य स्मृति, 
३६६ )। 

गणसंस्था ही प्राचीन भारतीयोंकी समाज-संस्थाका पहला रूप है।इस तरहकी 
असंख्य गण-संस्थाएँ वर्णु-व्यवस्थाम परिवर्तित हुई और प्रथम वैदिक समाज- 
संस्थाका जन्म हुआ | झनेक वंशोंके गणोंकों धीरे धीरे वर्णभेदका रूप प्राप्त 
हुआ | प्राचीन भारतीयोंकी गण-संस्थामें राजाका अधिकार तथा प्रजाका अधिकार 
दोनोंके गुण न्यूनाधिक माज्ामें मिश्रित थे। गण-प्रमुखको प्रजापति, गणपति, 
जआ्ञतपति अथवा ब्रह्मणस्पति जैसी संशाएँ प्राप्त थीं | प्रजापति सामान्य रूपसे ब्रह्मा 
रहते थे याने गण॒का अधिपति पुरोहित भी था और शासक भी । छंक्तेपमें पुरोहित 
तथा शासकर्म कोई भेद नहीं था। प्रजापति यह कोई एक व्यक्ति नहीं था। 
वास्तवमैं “ प्रजापति ” यह प्राचीन भारतीयोंके उच्चतम प्रशासकका अमिधान 
था । दत्त, कश्यप, मनु, वसिष्ठ, अगस््य आदि प्रजापति हुए थे | यश्ञ अथवा 
मन्तद्वारा' संस्कार करके वे चात॒र्वस्यके विभागका निर्माण करते ये । प्रजापतिके 
मुखादि अवयबोंसे चार बर्णोके निर्माणकी कल्पनाका उदय पहले पुरुषसूक्तमें हुआ। 
यही कल्पना अन्य बेदोंमें कुछ थोड़े बहुत अन्तरके साथ आई है। एक ही 
प्रजापतिसे चार वर्णौंके निर्माण॒की यह कल्पना वंशमेदकी सूचक नहीं है। उसमें 
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केबल कार्यमेद ही रूपकके तौरपर सूचित है । बेदोंमें कई स्थानोंपर यह कहा गया 
है कि यज्ञ अथवा मन्वके प्रभावसे प्रजापतिन चार बेदोंका निर्माण किया (वाजस- 
नेयी संहिता १३॥२८-३० ; तैत्तिरीय ब्राह्यण ३।१२।६२; शतपथ ब्राह्मण (२॥ 
१४१३ )। पुराणोंमें कई बार कहा गया है कि वेद्दश्ा ऋषियोंके वंशोमें 
चातुवंण्य उत्पन्न हुआ । पुराणोंका यह कथन इसके आधारपर सुसंगत माल्यूम होता 
है। शतपथ ब्राह्मण ( १४।२२३-२७ ) का यह कहना इससे अधिक स्पष्ट होता 
है कि ब्रह्म पहले विद्यमान था और उसीसे क्रमानुसार शूद्धोंतत अधिक हितकारी 
वर्णोंकी उत्पत्ति हुईं। महाभारतके शान्तिपर्व ( १८८१० १६८८ ) मैं विस्तारके 
साथ यह प्रतिपादित किया गया है कि एक ही ब्रह्मरूप वर्णसे कर्ममेद तथा गुण- 
भेदके अनुसार चार वर्ण निर्माण हुए। 

महा|भारतमें तथा पुंराणोंमें इस सम्बन्धमें अनेकों उदाहरण मिलते हैं। अंगि- 
रास, अंबरीष तथा यौवनाश्व क्षत्रिय ये । उनके कुलमें ब्राह्मण उ्न्न हुए। प्रवरोमें 
उनकी गणना है। (विष्णुपुराण अंश ४ अध्याय ३)। क्षतरइृद्ध नामके च्ुत्रियसे सुहोत, 
शक्सतमद आदि ब्राह्मण-बंश उत्चन्न हुए (विषषुपुराण अंश ४ अध्याय ३)। गुत्समदसे 
शुनक निर्माण हुए, शुनकसे शोनक उतत्न हुआ और यह शौनक चार 
वर्णोंका गए बना (विषषुपुराण अंश ४ अध्याय ८) | आंगिरस और भागंवके वंशोंके 
गणने भी चार्तु्वस्यका रूप धारण किया ( हरिवंश अध्याय ३२।३६,४० )। 
गगे, राम, हवारित, मुद्ल, कपि तथा कण्व ये गण क्षत्रिय थे; फिर भी वे ब्राह्मण बने 
( भागवत ६२०२१ ) । वाुपुराणमें भी कहा गया है कि कर्मबैचित्यके कारण 
शौनकगण चार वर्णौंका गए बना ( ३०४ ) | भागवतमेँ कहा गया है कि ऋषभ 
देवके शत पुन्नोमेंसे नब्बे छजिय बने और दस ब्राक्षण । 

बऔैवर्णिकोंके आचारोंका पालन न करनेवाली घुमकड़ तथा लड़ाकू जातियोंको 
याने ब्रात्योंको आत्यस्तोमसे पावन करके उन्हें त्रैवर्िकोंमें समाविष्ट करनेकी विधि 
ताणडथ त्राह्मण- ( १५४२-४ ) मैं विहित है । अथर्ववेदरम त्रात्योंके विघयमें एक 
काएड लिखा गया है। उसमें लिखा है कि यदि किसी राजाके घरमें कोई विद्वान 
ब्रात्य अतियिके रूपमें उपस्थित हो, तो वह राजा अपने आपको घन्य अवश्य 
सममे क्योंकि उससे ( उसके आगमनसे ) ज्ञत्ष तथा राष्ट्रकी हानिका परि- 
हार होता है; ब्रह्म तथा छात्र आत्यसे ही उसन्न होते हैँ ( अथर्ववेद १५४१० )। 

गण-संस्थाके परिवर्तनके बाद ही भारतके सब प्रान्तोमे चाठुबै््यकी स्थापना 
हुईं । वंशकी दृष्टिसे यह कंहना तानिक भी संभव नहीं कि सब्र प्रान्तोंके ब्राह्मण या 
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क्षजिय अथवा अन्य वर्ण एकरूप ये। तेलेगी ब्राह्षण तथा काश्मीरी ब्राह्मणमें 
संस्कृतिकी समता अवश्य है; परन्तु वंशकी समता बिलकुल नहीं है । प्राचीन 
कालके भारतवर्षमे छोटे छोटे सैकड़ों राष्ट्र मी गण-संख्याके ही रूप ये । बृष्णि, 
अ्रंधक, लिच्छुवि, मल्ल, मालब आदि गणराज्योंका उल्लेख महाभारत, निपिटक 
हथा शिलालेखोंमें पाया जाता है । कौटिलीय अर्थशा््रमे भी गणराज्योंका उल्लेख 
है। ये गणराज्य ख्वयंशासित थे । इनमें लोकसंमत अथवा लोगोंद्वारा चुने गए. 
(निर्वाचित) राजा निश्चित अवधितक या निरवधि राज्य किया करते ये। कोटिल्यके 
कथनानुसार राजाको चाहिए. कि वह इन राज्योंको जीतकर उन्हें अपने वशमेँ कर 
ले । इन गणोंके विकाससे ही राष्ट्र बनते ये; उनमें चातुर्वर््यकी व्यवस्थाका निर्माण 
हीता था। कुछ गण अन्य गण समा जाते थे, तो कुछ विजित होनेके कारण या 
प्रज्ञाहीनतासे अथवा स्थलान्तरसे अल्पसंख्य और गौण बनकर विशिष्ट समूहों 
थी जातियोंके रूपमें वर्शव्यवखामें समाविष्ट हो जाते. ये । यवन, 
मागध, वैदेहक, पारशव, निषाद, अंबष्ठ, आमीर, आयोगव, माहिष्य, 
पुलिंद, शत्रर आदि मिश्र जातियोंके नाम सिर्फ़ विशिष्ट प्रदेशोंसे 
संबद्ध मानव-गणों या समूहोंके हैं । चातुर्वस्यमेंसे किसी एक निश्चित 
समूहमें इन जातियोंका समावेश करना सम्भव न हो सका । अतएव काल्पनिक 
झंकरका निर्माण करके उन्हें संकर जातिकी संज्ञा दी गई। जिनके ब्यवसायों" 
तथा संस्कारोंका वैदिक त्रैवर्शिकोमें आसानीसे समावेश हो सका उनका स्वाभाविक 
रूपसे विशिष्ट उच्च कोटिके वर्णोमें प्रवेश हुआ । केवल त्रैवर्शिकोंके लिए. उपयुक्त 
ध्यवसायोंके बलपर मैवार्शिकॉमें समाविष्ट होनेकी यह क्रिया स्थृतिकालमें रुक 
गई। यही कारण है कि विशिष्ट संस्कारोंकी परम्परामें न पड़नेवाले, परन्तु 
बैवार्शकोंके व्यवसाय करनेवाले थ्यक्तियोंको स्पृतिकारोंने संकर अथवा शुद्धका 
नाम दे दिया । संकर जातियोंकी कल्पना वास्तवमैँ संकरपर आधारित नहीं । 
चश्डाल जाति इसका: सबसे स्पष्ट तथा ज्वलन्त उदाहरण. है। स्मृतिकारोंकी 
परिभाषाके अनुसार ब्राढ्मणीमें शूद्र पुरषसे उसन्न व्यक्ति चण्डाल कह जाता है। 
सच तो यह है कि बाह्य अथवा बहिष्कृत समूहको चारतुर्वर््यके तत््वसे जोड़नेके 
लिए इस तरहकी काल्पनिक परिभाषा की गई । यहाँ यह प्रश्न उपस्थितं होता है. 
फ़ि संकर जातियोंके इस तरहके काल्पनिक लक्षण स्म्रतिकारोंने क्यों निर्माण किए १ 
इसका उत्तर स्मृतिकारोंकी उस अ्रद्धामें मिलता है, जिसके अनुसार वे 
समभते ये कि ईश्वर्ने पहले चार ही वर्णोंका निर्माण किया और बादंमें अखिल 
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मानब-जातिको उत्पन्न किया । चार वर्णोंकी निश्चित मर्यादामेँ न समानेवाली विविध 
ब्यापारी जातियों और गणसंस्थाओंकी उत्पत्ति ईश्वरने स्वतंत्र रूपसे की, इसका वर्णन 
कहीं भी नहीं था। झतणएव उन्हें चातुर्व्यले ही संकरद्वारा उत्नन्न मानकर प्राचीन 
स्मृतिकारोंने स्मात॑ धर्मशास्रकी स्थापनाके लिए, एक काल्पनिक समाघान उपस्थित 
किया । इस विषयमें एक और कारण भी पेश किया जा सकता है। वाजसनेयी 
संहितामँ ( अध्याय ३० ) विभिन्न रूपोंमं आजीविका करनेवाले पचाससे भी 
अधिक सामाजिक समूहोंका उल्लेख है। इनमेंसे अधिकांश आजीविकाएँ या 
इततमेद स्मृतिकररोंद्वारा विहित संकर जातियोपर लागू हो जाते हैं; परन्तु वर्शा- 
अम-धर्मकी व्यवस्था और खासकर न्याय-व्यवहारके संचलनकी सुलभताके लिए 
समाजकी सैकड़ों जातियों अथवा व्यवसाय-मेदसे उत्पन्न समूहोंके लिए भी 
धर्मशास्त्रकारोंने चार वर्णोंकी परिभाषाका उपयोग किया | पद, प्रतिष्ठा, अधिकार 
तथा विशिष्ट अधिकारोंकी, तारतम्यपर आधारित, बाक़ायदा तथा ब्यावहारिक 
मर्यादाको अक्ुश्ण रखनेके लिए चातुर्वश्यके विभाजनको पर्मशात्रकारों 
तथा अर्थशास्त्रकारोंने अत्यन्त उपयुक्त समझा । किसी भी प्रकारके गौण 
या अप्रघान अवांतर भेदोंसे विरहित अतएव शुद्ध चारर्वस्य-संस्था 
किसी समय विद्यमान रही होगी, यह तो नहीं दिखाई देता। चार्र्वर्ण्य 
वास्तवमें सैकड़ों व्यवसाय करनेवाले समूहोंका एक ऐसा वर्गीकरण है 
जो न्याय-व्यवहारके लिए कियां गया था । स्टृतियोंके कालमें संकर जातिकी 
नवीन कल्पनाका उदय हुआ | ब्राह्मण-कालतक संकर वर्ण अथवा संकर जातिकी 
कल्पना डदित नहीं हुई थी। 
वर्ण-संस्या तथा जाति-संस्थाका सम्बन्ध 

मानबजाति देवोंसे चात्॒॑र्ययके रूपमें ही प्रथम निर्माण हुई। इस कल्पनाके 
कारण कर्मसाइश्य या स्वभाव-साम्यके आधारपर चातुर्व्यंकी परिधिके बाहरके 
( भारतमैं या भारतके बाहर विद्यमान ) राष्ट्र, गण या समूह मनुस्म्ृति, महाभारत 
तथा पुराणोमें ज्षनिय जातिके रुपमें निर्दि् हैं। अन्तर केवल इतना ही बतलाया 
गया है के ये जातियाँ यद्यपि छत्रिय थीं तब भी क्रियालोपके कारण ब्राह्मणोंके 
साथ सम्बन्ध न रखनेकी बजहसे उन्हें वरपलत्व प्रात हुआ । बृषलत्वका अर्थ है 
शुद्वत्व अथवा ग्लेच्छुल् ( मनुस्य॒ति १०४३; महाभारत-अनुशासन पर्व ३२।२३, 
३५१८; विष्णु पुराण ४।४।४८ )। मनुस्मृतिमें उनकी गणना निम्नानुसार की 
गई हैः- पौण्डूक, चौणड, द्रविड, काम्ब्रोज, यवन, शक, पारद, पल्हव, चीन, 
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किरात, दरद और खशको 'दृस्यु? की संशा दी गई है। महाभारतमें इससे 
अधिक नाम दिए गए हैं जो इस प्रकार हैं- शक, यवन, काम्त्रोज, द्रविड, 
कलिंग, कुलिंद, उशीनर, कोलि ( धीवर जाति ), सर्प, माहिषक, मेकल, लाट, 
- पौख्ड, काश्वशिर, शौणिडिक, दरद, दार्व, चौर, शब्र, बर्चर, किरात, चीन, 
गास्धार, तुपार, कंक, पल्हब, आंध्र, मद्रक, पुलिंद, और रमठ (महाभारत शान्ति- 
पर्व १५१३,१४; अनुशासन पर्व ३३२२.२३;३४।१७ १८ ) । इच्दने मास्धा- 
ताक़ो यों उपदेश दिया, “ तुम्होरे राज्यके इन दस्वुओंको वैदिक धर्मकी दीक्षा दो; 
उनसे यज्ञ करवा लो ” ( शान्तिपर्व ६५।१८-२२ )। इससे विदित होता है कि 
वर्णु-व्यवस्थाका तथा मैवर्णिकोमे बाह्योंको सम्मिलित कर उन्हें वैदिक धर्मकी 
दीक्षा देनेका यह कार्य महाभारतके कालतक चल रहा था । परल्दु उसी समय 
वर्शमेदको जातिभेदका रूप प्राप्त होने लगा जिससे यह कार्य धीरे धीरे कम होता 
गया और अन्तमें पूर्ण]रूपत रुक गया। 
चातु्व॑र्श्यंकी जातिभेदके रूपमें जो परिणति हुई उसका सूज्रपात यजुर्वेद तथा 
ब्राह्मणप्रंथोंके समयमें ही हुआ था। (१) ब्राह्मण तथा क्षत्रिय वर्णोँमें कई बार 
कलह हुआ और इससे चातुर्वश्यको वंशभेदका रूप प्राप्त होने लगा | (२) शद्ट वर्ण 
तथा अन्य नैवर्णिकोमें जो सांस्कृतिक अन्तर था वह बहुत देर तक कायम रहा | इसने 
भी जातिमेदको तीत्ररूप प्रदान करनेमैं सहायता दी | (३) वर्श॑परिवर्तनकी क्रियाके 
शियिल पढ़ने तथा अन्तमें रुक जानेसे जातिभेदकी नींव डाली गई। परिवरतनकी 
क्रियाके अवरोधका एक महत्वपूर्ण आर्थिक करण भी है। यह है ग्राम-संस्थाके पोषक 
आमोद्योगोंकी वंश-परम्परासे चली आनेवाली स्थिरता । सिन्धु संस्क्ृतिके विध्व॑ंसके 
उपरान्त भारतवर्षमें नगर-संस्क्ृतिको प्रधानता किसी भी समय न मिली | आ्राम या 
देद्दातसे सम्बद्ध अर्थशा्त्रका निस्तर बने रहना जातिमेदकी उत्त्तिमे सहायक 
बना। 
वेद तथा यज्ञके विषयमें शूद्रकर अधिकार तैत्तिरीय संहिताके समयमें ही अखी- 
कार कर दिया गया था। ऐतरेय ब्राह्मणमें शुहधको 'यथाकामप्रेष्य' तथा “यथाकाम- 
वष्य ? मान लिया गया। “ यथाकाम प्रेष्य ? याने उससे किसी भी तरहकी और जो 
चाहिए, वह सेवा लेनेका जैवर्शिकको प्रदत्त अधिकार और | “यथाकाम वध्य' तैवर्णि- 
कके उस अधिकारकी ओर संकेत करता है. जिससे वह शुद्रको ययेष्ट ताड़न कर 
सकता था | हाँ, यह तो नहीं कहां जा सकता कि इस स्थितिको सर्वन्न मान्यता 
प्राप्त थी | छान्दोग्य उपनिषदम्म दो विभाग किये गएं.. हैं-पुण्ययोनि और पाप 
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योनि । पुण्य-योनिमें त्ैवर्णिकोंका और पाप-योनिमें शद्टग, चाएडाल आदिका निर्देश: 
किया गया है । 

ध्मेसूझ्ों तथा प्राचीन स्मृतियोंकी रचनाके समय जातिमेदकों पूर्ण महत्व 
प्राप्त हुआ था। उस समय जातिमेदके विचारने बीजत्षेत्रे विचारका रूप 
धारण किया था। यहाँ यह ध्यानमें रखना आवश्यक है कि यह बीज- 
क्षेत्रविचार या जातिमेद-विचार चार वर्णौंके भिन्न रंगोंपर आधारित नहीं था। 
चादुर्वर्ण्य-बिचारमें वर्णका ' रंग'वाला अर्थ क्चित्‌ ही मिलता है। महाभारतमें 
एक स्थानपर ( शान्तिपर्व १८८५ ) कहा गया है कि ब्राक्मणोंका वर्ण याने रंग 
खेत ( सफेद ), क्षतियोंका लाल, बैश्योंक पीला, और शद्बोंका काला है। परन्तु 
धमसृत्रों तथा प्राचीन स्मृतियोंमें वर्शमेदके इस तरहके अर्थका स्वीकार करके 
बर्णाअ्म-धर्मोका प्रतिपादन नहीं किया गया | हाँ, इतना तो सच है कि प्राचीन 
कालमें कुछ प्रान्तोंमें बचाके इस तरहके रंगको साधारण तौरपर वर्णभेदके निदशकः 
चिह॒के रूपमें महत्त्व दिया गया हो । इसके आधारपर इतिहासके कुछ अन्वेषकोंका 
अनुमान है कि भारतके बाहरके विभिन्न देशोंसे शायद इनमेंसे तीन रंगोंकी जातियाँ। 
आई हों और तीन वर्णोंका पहले निर्माण हुआ हो । यह अनुमान बड़े ही डु्बल 
प्रमाणोंपर आधारित है । समूचे वैदिक तथा घर्मशास््रसम्बन्धी साहित्यका यदि हम 
सम्यक्‌ मन्‍्थन करें तो चातुबेर्य्यको बत्ति-मूल या आचारभेद-मूल सिद्ध करनेके 
लिए ही सैकड़ों प्रमाण मिल जाएँगे | अतएव रंग-भेदपर आधारित चार्तुबर्ण्यकी 
यह कल्पना यथार्थम अत्यन्त दुबल अथवा निराधार है। 

सूत्रों तथा स्टृतियोंके कालमें वर्णोके बीच परस्पर विवाहसम्बन्धी अनेकों 
निर्बन्धोंका निर्माण हुआ । संभव है इन निर्बन्धोंका सूत्रपात यजुवेंदके या ब्राह्मण- 
अंथोंके कालमें ही हुआ हो । इसके लिए अंशतः कुछ प्रमाण भी पाये जाते हैं । 
स्प्रतियोंमें उच्च वणके पुरुषको हीन वर्णुक' स््रीसे विवाह करनेकी सम्मति प्राप्त 
थी । इस विवाहकों अनुलोम-विवाहकी ४॑ज्ञ दा जाती है। परन्तु प्रतिलोम-विवाह- 
को निषिद्ध माना गया है और उसके लिए दुर्धर दण्डका भी विधान है । प्रतिलोम- 
विवाहके निषेधका प्रारम्भ बहुत ही पहले हुआ होगा; क्योंकि पुराणोंमें देवयानीके 
विवाहको छोड़कर प्रतिलोम-विवाहका दूसरा. उदाहरण नहीं मिलता । झनुलोम 
बिवाहका प्रतिषेध बड़ा ही अर्वाचीन है । सम्राट्‌ हर्षवर्धनके (ई. स, ६००-७०० ) 
कालतक असवर्ण विवाहोंके अनेक ऐतिहासक उदाहरण पाये जाते हैं | जाति- 
भेदका आजके जैसा हृढ प्रभाव एक हजार बरस पहले नहीं था। यह भी ध्यानमें 
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रखना चाहिए कि स्ट्वतिशार्ममें एक ही वर्णंकी अनेक जातियोंका निर्देश नहीं है। 
ब्राह्मणोंके बीच विद्यमान पंचगौड़, पंचद्रविड आदि भेद वास्तवममे शतिमेद हैं; 
जातिमेद नहीं | 

जातिमेदके प्रधान लक्षण अनेक हैं । उनमें बढ़ा ही महत्त्पूूर्ण लक्षण है 
जाति और जातिके बीचके भोजनपर प्रतिबन्ध । इस सम्बन्धमें स्टृतियोंद्वारा विहित 
निर्बन्ध बहुत ही कम हैं । याशवल्क्य स्टृतिमें ( (१६६ ) भोज्यान्न शद्वोंकी 
सूची दी गई है-“ दास, गोपाल, कुलमित्, दायाद, तथा नाप्ित भोज्याज्न हैं । 
इसी तरह जो श॒द्ग ( नम्नताके साथ ) आत्म-निवेदन करता है वह भी भोज्यान्न 
(याने जिसके हाथकी रसोई खाई जा सकती है वह ) है। इससे यह तो निश्चय 
ही कहा जा सकता है कि प्राचीन स्म्ृतियोंके समय त्रैवार्शेकॉर्में भोजन-ब्यवहारके 
विषयमें प्रतिबन्ध नहीं थे । आपस्तम्ब धर्मसूत्रमें कहा गया है कि तैवार्णिक शद्धोंको 
रसोइयेके रूपमें रख सकता है। हाँ, यह सही है कि स्मृतिकालमें अन्यजोंकी 
अस्पृश्यता बड़े ही कठोर रूपमैं विद्यमान थी | 

व्याकरणमहामाष्यके रचयिताके अनुसार शुद्धोंके दो भेद हैं- निवसित और 
अनिरबसित । अनिरबसित शुद्ध वे हैं जिनके भोजनमें प्रयुक्त पात्रों या 
बरतनोंका उपयोग जैवर्णक उन्हें धो डालनेके बाद कर सकते हैं और निरबसित 
श॒द्व वे हैं जिनके भोजनमें प्रयुक्त बरतनोंको फेंक ही देना पड़ता है । अस्पृश्य 
जातियों निरबसित शहर हैं 
शद्द तथा दासमें भेद और भारतीय समाज-रचनामें दास-संस्थाका गौणल्व 

आर्थिक दृष्टिसे देखें तो शुद्र प्राचीन भारतीय समाजसंस्थाकी बुनियाद है। 
शूद्रका अर्थ गुलाम नहीं । यूनान, रोम तथा. भूमध्यसमुद्रके पासकी अति प्राचीन 
संस्कृतियेँ। गुलामोंके अर्थो्पादक श्रमोंपर आधारित थीं। गुलामोंकों किसी भी तर- 
हकी खतंत्रता प्राप्त नहीं थी | उनकों अपने शरीरपर भी अधिकार नहीं था। 


२ “ज्ञाति? और “जाति? इन शब्दोंके अर्थमें भेद है। इसे समझना 
आवश्यक है । प्राचीन कालमें यातायातके साधन अत्यल्प थे। इसके कारण विवाह 
और पौरोहित्यके सम्बन्ध सुदूर देशों या ख्थानोमें नहीं होते थे; क्योंकि वृरस्थ 
कुलोंकी जानकारी प्राप्त करना बढ़ा मुश्किल या। अतएब निकटवर्ती प्रदेशोंमे ही 
बिवाह-सम्बन्ध कर लेना उचित माना जाता था | इस तरहका ज्ञात अतण्ख़ 
सम्बन्ध स्थापित करनेके लिए. योग्य चेत्र ही ' श्ञाति? है। 
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गुलामोंके क्रय-विक्रयके बाजार या हांट लगते ये । उनके शरीर तथा अमोंपरः 
मालिकोंके वर्गका सम्पूर्ण अधिकार था । अफलादून तथा अरस्वृद्वारा प्रतिपादित 
राज्यशास््में गुलामोंकी संखाको समाज-रचनाकी आधारशिला माना है। इस तरहकीः 
दास-संखा प्राचीन भारतीयोंकी समाज-रचनाकी आधारशिला नहीं, थी | 
शूद्धका अमिप्राय इस तरहके गुलामसे कदापि नहीं था । शद्ग अपनीः 
देह, अपने श्रमों, अ्थोत्पादक आयु्धों तथा भूम्यादि संपत्तिके स्वामी ये + 
जैवर्शिकों और खासकर आह्मणोंकी सेवा करना उनके लिए अनिवार्य नहीं 
था । द्विजसेवा ( याने ब्राह्मणों, छतियों तथा वैश्योंकी सेवा ) शहके 
लिए. एक पुण्य मार्गके रूपमें विहित है; परन्तु शद्वोकी आजीविकाके 
कई ऐसे स्वतंत्र व्यवसाय ये जो तैवर्शिकोंके तनिक भी अधीन नहीं थे | शुद्ध ही 
प्रधानरूपसे पशुपालन, धावुकाम, बुनाई, बढ़ईका-काम, लुहार-काम, कुम्हार-काम 
चर्मकार-काम, रसोई आदि हीन तथा उच्च व्यवसायोंको अपनाते ये। तालर्य, शूद्रका 
अर्थ “गुलाम * नहीं है। स्प्ृतिप्रेथोंमें कहीं कहीं “ झूद्र ? तथा ' दास ? शब्दोंका 
पर्यायवाची शब्दोंके रूपमें उपयोग हुआ है अवश्य; परन्तु वहाँ सन्दर्भके आधारपर 
अर्थ स्वीकार करना पड़ता है । वहाँ “ दास! शब्द “गुलाम'का बाचक नहीं है। 
धर्मसूत्रों तथा स्घ्ृतियोंमें शुद्धों मे और प्रतिलोम संकरसे उल्नन्न जातियोंमें दासोंका 
भी अन्तर्भाव किया गया है । परन्तु समूची शाद्ध जातियों या प्रतिलोम संकर 
जातियोंकों दास नहीं माना जा सकता । ऋग्वेदसे लेकर आधुनिक काल तकके 
किसी भी कालखणडमें भारतीय समाज-संस्था गुलामी या दासताके अर्थशास्रपर 
आधारित नहीं पाई जाती । इसका अर्थ यह नहीं है कि दासता या गुलामीकी 
प्रथाका अस्तित्व किसी भी समय नहीं था; हमारा कहना सिफ्रे इतना ही. है. 
कि भारतवर्षमें अर्थशात्र दासतापर अधिष्ठित. कमी नहीं था। दासों या 
गुलामोंको रखनेकी प्रथा भारतीय समाजर्म श्रुतियों, स्पृतियों तथा पुराणों- 
के कालमें प्रचलित अवश्य थी; परत सामाजिक जीवनका वह 
अनिवार्य अंश नहीं था, आर्थिक जीवनका सार नहीं था; आर्थिक 
उत्पादनकी पंद्धतिकी वह आधारशिला नहीं थी । हाँ, धनिकों, कुलीन वंशों 
तथा राजा-महाराजाओंके वैभवका वह एक अंश जरूर था | यह सच है कि द्विज? 
शुश्रूषाको शुद्टोंका एक धम माना गया था । भगवद्वीताकी एंक पंक्तिसे यह 
धौस्णा होती है वह सब शुद्मोंका घम था; परन्तु ध्यानमें रखना चाहिए, कि भगव- 
ह्वीता वर्णा श्रम-धर्मोंका ब्योरेबार प्रतिपादन करनेवाला ग्रंथ नहीं है। क्या घर्मसूत,' 
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क्या स्मृतियँ, क्या पुराण, क्या महाभारत किसौमें भी कहीं भी हि शुभूषाको 
या दास्यको शूद्का घम नहीं कहा गया है। और एक चीज यह मी है कि शुभ्षपा 
अर्मके रूपमें विहित है; वैधानिक (या बाक़ायदा) बन्धनके रुपमें नहीं। मनुस्मतिके 
(८।४१३।१६ ) शद्ध-दास्य सम्बन्धी वचन आन्त धारणाका निर्माण करते हैं; 
परन्तु मनुस्मृतिकी सम्पूर्ण समीक्षा उस धारणाको दूर करती है। शूद्वोंकी अपेक्षा 
भी हीन मानी गई प्रतिलोम जातियोंके लिए. ख्तंत्र, आर्थोत्पादक व्यवसायोंका 
विधान मनुस्मृतिमें किया गया है (मनुस्दृति १०/४७५२)। रच्छूद्र-( अच्छे श्र ) 
के लिए आपद्वर्मके रूपमें काबक कर्मों तथा विविध शिल्पोंका प्रतिपादन किया गया 
है। किसी समय मनुस्मृतिको यूनानी संस्कृतिने प्रभावित किया। उसके फलसरूप शद्धोंके 
दास्यको महत्व प्रदान करनेवाला अंश उसमें आ गया। गौतम, आपस्तस्ब 
आदिके धर्मसूत्रों, स्मृतियों तथा महाभारतमें शूद्रोंकी दासताकों इतना महत्त्व 
ग्रात्त नहीं है। आपस्तम्ब धर्मसूलका कथन है कि यदि अपने लिए या 
अपनी भार्या अथवा पुत्रके लिए कोई आर्थिक कठिनाई महसूस हो, तो कोई 
हज नहीं; परन्ठु दासों तथा मजदूरोंका वेतन पहले देना चाहिए (२६११ )। 
इससे सिद्ध होता है कि यह दास्य अरस्तृद्वारा वर्णित समाज-संस्थाके दास्यसे 
सर्वथा मिन्न है। दासोंको आये याने स्वतंत्र बनानेकी प्रथा ऋग्वेदम (६२२१०) 
भी वर्णित है। वहाँ कहा गया है कि इल्धने द्रब्यकी सहायतासे दासोंको आर्य 
बनाया और नहुष नामके आर्येतर मानवोंके शस्र्रोंको समर्थ बना दिया। तात्पय, 
भारतीय समाजमें आरवेतर व्यक्तियों तथा दासोंको भी संपत्तिके अर्जन एवं संचयका 
अधिकार प्राप्त था। परिचर्याकों भी केवल शुद्धध्म नहीं कहा गया। गौतम 
धर्मसूजका ( १०६४५ ) कथन है कि प्रत्येक निम्न कोटिके वर्गको उच्च कोटिके 
बर्गकी परिचर्या करनी चाहिए. | इससे यह सिद्ध होता है कि शद्रका 
परिचर्या-बर्म उसकी गुलामी या दासताका दर्शक नहीं है | किसी भी 
प्रकारका दास मूल्य देकर आर्य बन सकता था और दासको धन-संचयका अधिकार 
प्रास था। यह बात कोटिलीय अर्थशात्रमें ( ३१३) स्पष्ट रूपले कही गई है। 
वहाँ दासद्रब्यका उत्तराधिकार तथा विभाजन भी प्रतिपादित है। महाभारतका 
( १२२६३१-२ ) कथन है कि वाणिज्य, पशुपालन, शिल्पोपजीवित्वकी 
परम्परागत बृत्तिके अभावमें शूद्धकों शुभ्रधापर निर्भर रहना चाहिए। वहाँ 
शद्धके लिए संन्यासको छोड़कर. तीनों आश्रमोंका विधान किया गया है, 
(शान्तिपर्व ६२११३) । गुलामके लिएतीन आश्रमोंका विधान असम्भव है; वह न 
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ब्र्मचय तथा णहस्थके आअमोंका पालन कर सकता है न दासके रूपमें वानप्रखयका 
स्वीकार | वास्तवमें “ दास्य ” शब्दका “ गुलामी ” वाला अर्थ बहुत ही कम होता 
है; सामान्य रूपसे वह शुश्रघाका या जातिका निर्देश करता है। सारांश, दास-संस्था 
किसी भी समय भारतीय समाज-सैसथाकी नींव नहीं थी। 

खतंत्र आर्थिक जीवनका निर्वाह करनेवाला शुद्ध वर्ण ही प्राचीन भारतीयोंके 
अर्थशास्त्रका मूल अज्ञ था | श॒द्गरक्रा सामाजिक स्तर सबसे निम्न कोटिका था। उसपर 
ऋणका अंश अन्योंकी तुलनामें अधिक लागू होता था । इससे अ्रमजीबी जीवनकी 
माहिमा बढ़ने नहीं पाई। जो बर्ग सुसंस्कृत ये, जिनकी बुद्धिका भरसक विकास 
हुआ था वे साधारणतया औद्योगिक कलाओंसे दूर ही रहे । इस बातका भारती- 
योके बौद्धिक तथा आर्थिक विकासपर विपरीत एव अनिष्ट परिणाम हुआ। 

शहट-संस्था दास-संस्था नहीं थी । यह अच्छा ही हुआ; नहीं तो प्राचीन भार- 
तीय संस्कृति विनाशके गहरमें चली जाती | इतिहास इस बातका साक्ञी है कि जो जो 
अतिप्राचीन संस्कृतियाँ सृल्युके गालमें चली गई उसकी नींव दास-संस्था थी। असीरिया, 
बाबीलोन, मिसर, यूनान तथा रोमकी प्राचीन समाज-संख्थाएँ गुलामी या दास- 
ताके अर्थशास्त्र आधारित थीं । इस अर्थशात्रने कुछ कालतक उनको सर्वाश्नीण 
वैभव तथा उत्कर्षकी चरम सीमापर पहुँचाया; परन्तु बादमें उन्हें मलुकी गहरी 
खाईमें गिरना पढ़ा । जो वैभव समाजके विशिष्ट मानवोंकी मानवताके अपहारसे 
निर्माण होता है वह अन्वतोगत्वा छ्यी एवं विनाशकारी सिद्ध होता है। 
यों तो सभी वैभव क्षयिष्णु होते हैं; परन्तु मानवताका अपलाप करनेवाला वैभव 
अझन्तमें अपनी आत्माका भी हनन कर बैठता है। वैभवकी अपेक्षा आत्मा ओेषठ 
है। वास्तवमें आत्मा ही सबकी जड़ है। आत्माका अर्थ है मानव | जीवनके सर्व- 
ख़की उत्पत्ति वहींसे होतीं है । गुलामी या दासताकी संस्था आत्माके मूल्यको 
अपमानित करती है; उसी मूल्यका विसर्जन करती है; अतएव अपने आपको 
विनाशकी ओर अग्नसर करती है। भारतीय संस्क्ृतिका आसन दीर्घ कालतक स्थिर 
रहा; इसका असली कारण यह है कि वह कमी दास-संखापर आधारित न रही। 

मिसर, असीरिया आदि प्राचीनतम संस्कृतियोंमें समाजसंस्था गुलामोंके अमोंपर 
अधिष्टित थी। इसलिए वरिष्ठ वर्गोने अपनी महत्ताके स्मारक बनवानेमें तथा अपने 
बिलासके अन्यान्य साधनोंके उत्पादनमैं गुलामोंसे तनतोड़ मेहनत करवाई । 
जीवनकी प्रधान तथा मूलभूत प्रवनत्तियोंके उत्पादनका मूल्य घट गया । फल यह. 
हुआ कि उनमें अकाल ओर शलुओंके आक्रमणोंके आधघातोंमें स्थिर रहनेकी. 
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शक्ति न रही । अतएव उन समाज-संस्थाओंका अस्त हुआ | प्राचीन भारतमें 
शुद्द स्वतंत्र ये । इसलिए, बरिशोंके स्मारकोंकी रचनामें. तथा उनकी अमन-चैनके 
साधनोंको जुटनेमें शुद्दोंके श्रम बहुत कम अनुपातमैँ खर्च होते थे; जीवनकी 
घुसत्ञाके लिए आवश्यक क्रियाओंकों ही उचित रूपसे प्रधानता .मिलती थी.। यही 
कारण है कि अकालके तथा परायोंके आक्रमणोंके आषातोंके बावजूद भी भारतीय 
सम्ाज-संस्था तथा संस्कृति मृत्युग्रस्त नहीं हुई । आर्थिक क्रिया जीवनकी मुख्य 
आधारभूत क्रिया है। समाजव्यवस्थाके नियमोंसे उसका स्वरूप सिद्ध होता. है | 
आरतीय समाज-संस्था कालके आषातोंसे दुर्बल हुई अवश्य; परन्तु नष्ट न हो पाई) 


समाजकी जाति-भेदजन्य दुर्बलता 

भारतीय समाज-संस्था्म जिस दुर्बलताके दुःखकारी दर्शन होते हैं उसका 
कारण है जातिसंस्था | इस संस्थाके दृढमूल हो जानेके ऐतिहासिक कारण अनेक 
हैं। उसका एक महत्त्वपूर्ण कारण यह है कि भारतवर्षमें राज्य-संस्था किसी भी 
समय प्रबल एवं प्रभावशाली न हो पाईं। राजनीतिक इश्टिसे भारंतीय समाज-संस्था 
कभी संगठित हुई ही नहीं; क्योंकि राजनीतिक विग्रहको यहाँ समाजब्यापी 
स्वरूप कभी प्राप्त न हुआ । इसलिए समाज अपनी राजनीतिक एकताको न बढ़ा 
सका । राजाओंके वंश आंपसमें कलह करते रहे; युद्ध भी -करते रहे; 
परन्तु. इनकी शह्भुताका सावजनिंक जीवनपर अधिक प्रभाव न पड़ सका। 
ज्ञाति तथा आमसंस्थाएँ अपने सामाजिक ब्यवहारमें राजदरड या राज्य- 
व्यवस्थाका प्रभय अधिक मात्रामं नहीं करती थीं + राजवंशोंमे तथा 
राजाओंमें अनेकों परिवर्तन भले ही हुए हों; उपर्युक्त संखाओंके ब्यव- 
द्वार सामान्य रूपसे उन परिवर्तनोंसे निर्बाध ही रहा करते थे । जातियोंके स्वीय 
व्यवसाय तथा उद्योग वंश-परम्परासे चले आते- थे: उनमें विक्षेप- या. उत्सादके 
कारण कमी उसन्न नहीं होते ये। इसके कारण जातियों अल्प-सन्तोषी एवं चिन्ता- 
ओसे परे रहा करती थीं। परिणाम यह हुआ. कि बिना राजसत्ताके आश्यके 
योगच्षेम खुखपूर्वक चलता था। अन्य राष्ट्रॉम राजलत्ता जीवनसे झधिक गहरा: 
अम्बन्धः स्थापित क्र चुकी थी जिससे सेनाके पढ़ाबोंके व्यवहारोंकी तरह 
राष्ट्रे अज्ञभूत वर्गौके सब व्यवहार आपसमें गुँथे हुए, .हिले-मिले 
एवं. एकरूप बने थे | अतएवं जातिमभेद उल्न्न न हुआ; सब व्यक्तियों 
तथा . संस्थाओंके जीवनपर राजनीतिक संगठनकी समरूप छुबि अक्लित 
हुई ।.परन्‍तु. भारतीय. संस्कृतिमें इसके ठीक _ब्रिपरीत - बात .हुई; .राष्ट्र अथवा: 
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समाजको चारों ओरसे घेरनेवाले राजनीतिक संगठनका जन्म न हो सका।'" अन्य 
संस्क्ृतियोंका हरेक नागरिक विपत्तिके समय सैनिक ब्रनता था। भारतीय संस्कृति 
छोटेसे क्ष॑त्रिय-वर्गको छोड़कर अन्य बहुसंख्य जातियों तथा वर्गो्में इस प्रकारकी बीर- 
भावनाका उदय ही न हुआ | यहाँ क्षत्रियत्व सब्रका धर्म नहीं माना गया; झतएव 
जातिमेद हृढमूल बना । इसका परिणाम यह हुआ कि निजी या व्यक्तिगत जीवनमें 
सह-बिवाह तथा सह-भोजनसे उत्पन्न होनेवाली सर्वब्यापी मित्रताकी बद्धि कमी 
हुई ही नहीं; नागरिक बंघुताका नाता कमी इृढ न हो पाया । स्वाभाविक रूपसे 
जाति-संस्था स्थिर हुई, उसने अपनी जढ़ें जमालीं । इस देशमें राज्य-संस्था अत्यन्त 
प्राचीन कालमें द्वी उपन्न हुई; परन्तु उसने कभी जोर न पकड़ा, किसी भी समय 
उसका प्रभावशाली विकास न हो पाया | जातिमेद तथा तज्जन्य समाजकी दुर्बलता 
इसीका दुःखकारी परिपाक है 
और ब्राह्मणु 

राज्य-संस्याका प्रारम्भ वैदिकोंमें वेदमूलकालमें ही हुआ था । क्योंकि 
ऋग्वेदम वरुण या इन्द्र सम्राद या राजाके रूपमें वा्शित हैं। राज्यामिषेकके आशी- 
बांदके मन्त्र ऋग्वेद ( १०१७३, १७४ ) विद्यमान हैं । इन मन्‍्त्रोंके और 
राजसूय आदि-संस्थाके आधारपर यह अनुमान किया जा सकता है कि उस समय 
राज्यामिषेक प्रजाकी अनुमतिसे होता था । राष्ट्रका रक्षण वहाँ राजाके मुख्य कार्यके 
रूपमें विद्वित है और कहा गया है कि ' प्रजा तुम्हारा वरण करे या. तुम्हें चुन 
ले !। पहले पहल छोटे छोटे राज्य निर्माण हुए। अनेक रोज्योंके संघका निर्माण 
करके या अनेक राजाओंको अपने अधीन बनाकर एक विस्तृत तथा एंकछुल 
साम्राज्यकी स्थापनाके प्रयत्नोंका सूतपात यजुर्वेद-कालमें हुआ । अश्वमेघ यशके 
हेत॒ अपने राज्यका पर्यात्॒ विस्तार करके विद्वान्‌ पुरोहितोंके बलपर साप्नाज्यको 
स्थापित करनेका प्रयत्न यजुर्वेदम प्रथम आरम्म' हुआ । ऐतरेय ब्राह्मणके ऐल्द्र 
महामिषेकके ( ३६।६ ) वर्णनमें अखिल भूलोकपर विजय प्रात करके अश्वमेघ 
यज्ञ करनेवाले राजाओंकी एक तालिका उपस्थित है। उन राजाओंके नाम निन्ना- 
जुसार हैंः-पारिक्षित जनमेजय, . शार्यात मानव, शतानीक सात्नाजित,आस्बाष्ठप, 
औपग्रसैन्य, विश्वकर्मा, मौवन, सुदास पैजवन, मछ्त, आवीक्षित, अन्ज, मरत दौष्षन्ति, 
दुमुंख, पाद्वाल तथा अत्यराति जानन्तपति । इनमें भरतकों सवोपरि कहा गया है । 
इस तालिकाके साथ साथ इन राजाओंके प्रधान पुरोहितोंके नाम भी दिये गए हैं। 

वैदिक राज्यशासत्रका एक अनुभवजन्य सिद्धान्त- जो कि ऐतरेय ब्रा्मणमैं तथा 
श्रुवि-स्वृति-युराणोंके इतिहासमें बार बार आया है-यह है कि.ब्रह्मणों तथा राजा: 





ध्छ वैदिक वंकतिक बिका 


ओके संहयोगके विता राज्य-संस्था स्थिर नहीं रह सकती । भारतवर्षमें हजारों 
बषौंसे ब्ह्मणोंकी प्रशुता कायम रही है और इसके आधारपर मानना पढ़ता है कि 
भारतके अधिकांश राजनीतिक इतिह्ासपर यही सिद्धान्त लागू होता है। 

आहझयरोंकी प्रभुता तथा राजसत्ताका कलह अति प्राचीन कालमें बहुत बार 
हुआ । इस सम्बन्धमं तीन महत्वपूर्ण तथा सुचार उदाहरण उपस्थित हैं। पहला 
उदाहरण राजा वेन और वर्शाश्रम-संस्थाके प्रबल पुरस्कर्ता होनेके साथ साथ 
यश-धर्मको माननेवाले ब्राह्मणोंके विरोधकी कथा है। इसमें राजा वेन भौतिंकवांदी 
तथा नास्तिक राजाके रूपमें वर्शित है । दूसरा उदाहरण राजा नहुपका है। नहुपने 
आह्णोंसे बलपूर्वक शूद्रोंका काम लेना चाहा, उन्हें अपनी शिक्रिकाको -कंधोंसे 
बहन करनेके लिए बाध्य किया। अगस्त्य ऋषिके शापसे उसका पतन हुआ | तीसरा 
उदाहरण भागवकुल तथा हैहयकुलके विरोधको उपस्थित करता है। अथर्ववेदम 
हैहयोंके स्थानपर “ वैतहब्य'का उपयोग किया गया है। भगुकुलके गोधनका अप- 
हरण और तदर्य हुआ ऋषि जमदभिका वध ही इस कलहामिके प्रज्वलित होनेका 
मूल कारण है। अन्तमें भगुकुलकी विजय हुई । भारतीय राज्यशास्रमे प्राचीन 
कालसे ही ब्राह्मण भूमि-करसे मुक्त हैं। भूमि-करसे सुक्तताकी यह सुविधा 
ब्राह्रणोंकी अछता तथा विशेष अधिकारोंका ज्वलन्त प्रमाण है | इस सुविधासे उन्हें 
बश्चित रुखनेका प्रयत्न वैतहृब्य या हैहय राजाओंने किया । भृगुकुल अति 
प्राचीन ब्राह्मण-कुलोंमेंस एक ओष्ट कुल था। ब्राह्मणोंकी महत्ताको सुरक्षित 
रखनेके लिए. इस कुलने श्र धारण किया और वैतहब्य या हैहय कुल तथा 
उसके प्तुमें विद्यमान सब क्षुत्रियोंका निकंदन किया। परशुराम भृगुकालके मुख्य 
नेता ये। 

भारतवर्षकी अधिकांश बड़ी बड़ी प्राचीन राजतत्ताओंने ब्रह्मणोंकी सामाजिक 
अश्ठताको स्वीकार किया, उसे मान्यता दी ।अतएव भारतीय राज्यशाह्ममें वर्णाअ्रम- 
श्र्मके परिपालनकों राज्यका मुख्य उद्दश्य माना गया। भारतीय. राज्यशास्त्मैँ 
राजाको समाज-रवनाकी मूल पद्तिमें और प्रधान मानी गई कुल, जाति, गए, 
देश आदिकी परम्परामें परिवर्तन करनेका अधिकार कभी प्राप्त न हुआ। फल यह 
हुआ कि राज्य-संस्था भारतीय समाज-संस्थाका मध्यवर्ती, बलवान्‌ तथा ग्राणभूत 
केन्र कभी न बनी । अर्थशास्त्र नामसे प्रसिद्ध राज्यशास्त्रोंने अपनी ओरसे राज्य- 
संस्धाको बलवान बनानेका प्रयत्न किया; परन्तु परम्पराका रक्षण करनेवाले 
पुरोहित-बर्गने राज्यशासनको . प्रधान .साननेवाले मनीषियों, चिन्तकों, तथा: 
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राज्यकर्ताओंका उसपर प्रभाव नहीं पड़ने दिया। अर्थशास्रकी अपेक्षा धर्मशाख्रको ही 
अधिक बलवान माननेवाला सिद्धान्त ही स्थिर हुआ, उसीने अपना आसन 
जमाया । ब्राह्मण पुरोहितोने परम्पराका रक्षण तथा वर्णाश्रम-घर्मका पालन करने- 
वाले राजाओंको ही बल देकर अपने स्थानको राजदर्डकी अप्रत्यक्ष सहायतासे 
समय समयपर दृढ किया; पारलौकिक विचार-पद्धतिकी परिघिसे राजा कभी अपर 
नेको मुक्त न कर लें इस विचारस यह स्वीकार किया कि वह विष्णु, इन्द्र तथा 
बरुण आदि सर्व देवोंकी विभूति है। 

बुद्धप्रधान ऐहिक विचार-धाराका ख्वीकार करनेवाले राज्यशास्रके प्राचीन शञांता- 
ओने बुद्धिवादको अपनाकर राज्यशाल्रकी मीमांसा की। वह निम्नानुसार है। 
राज्यसंस्था तथा राजदरड अथवा राजाके अभावमैं प्रजा ही आत्मबलसे 
ख्वयंशासित समाज-संस्थाओंको चलानेका काम करती थी । जब वैषम्यकी भावना, 
द्वेष तथा लोभने उसमें प्रवेश किया और फलस्वरूप उनमें अव्यवस्थाका निमोण 
होने छगा तब उन्होंने आपसमें विचार-विनिमय करके या कायदोंका निर्माण 
करके सामूहिक रूपसे समाज-संस्थाओंको चलाना प्रारम्भ किया। जब इससे 
भी काम न चल सका तब प्रजा पितामद् याने प्रजापतिके शरणमें पहुँची 
और प्रजापतिने राज्यशास््रका निर्माण किया | ऐसा इतिहास. मह्ामासमें 
( शान्तिपंव ५६ ) बतलायां गया है । पितामहने प्रजाकी प्रार्थनाकें 
अनुसार प्रजापर राज्य करनेका आदेश मनुको दिया। मनुने पहले राज्य करना 
अस्वीकार किया और कारण बतलाया कि असत्यका आचरण करनेवाले अनेक 
ब्यक्तियोंसे राज्यकताका सम्बन्ध आता है और उसे अनेकों पापोंका या दुष्कर्मोका 
भागी बनना पढ़ता है। प्रजाने कहा, “ तुम्हें पाप स्पर्श न करेगा; क्योंकि राजाके - 
द्वारा रक्तित धर्मनिष्ठ प्रजाके पुण्यका चतुर्थ अंश व॒म्हें प्रात होगा, ” ( शान्तिपर्व, 
६७ )। 

यह राज्यशास्तरके बौद्धिक समर्थनका उदाहरण है । राज्यशास्रके इन बुढिवादी 
तज्जोंका प्रमाव भारतीय राजनीतिक इतिद्ासपर अधिक न पढ़ सका । भारतीय 
राज्यकर्ताओंने प्राचीन कालमें पारलौकिक विचार-पद्धतिको अपनानेवाले आंझणोंके 
ही मार्गदर्शनका स्वीकार किया था | ब्राह्यणोंकी इल महत्ताको बौद्ध तथा जैने 
राज्यकर्ताओंने भी कम नहीं किया; उसपर आपत्ति नहीं की | वास्तवमें 
बौद्ध धर्मका .उदय यश्ञ-प्रधान वैदिक घर्मका .विरोध करनेके लिए ही: 
हुआ। परल्तु उसने ब्राह्मणोंका विरोध कभी नहीं किया । जैन तथा बोड़ः 


श्३्८ वैदिक संस्कृतिका विकास 


अर्म-अथोमें भी आहयणों तथा क्षत्रियोंकी श्रेष्ठाक़ों मान्यता दी गई है। आर- 
श्यकों तथा उपनिषदोंके आधारपर यह सिद्ध होता है कि बौद्ध-घर्मके 
डदयके पहले ही ब्राक्मणोंने नैतिक सदगुणोंको महत्त्व देना प्रारम्भ किया था। 
राजदण्डको हाथममे न लेनेकी परम्परा आह्मणोंके ही द्वारा पहले निर्माण हुई 
थी । आह्षण वास्तवमें जातिसे ब्राह्मण नहीं है, ब्रह्मनिष्ठ. साधु ही सब्चे 
अरथोमे ब्राह्मण है; “स ब्राह्मणः” (३।५।१,८,१०) यह वाक्य बृहदारण्यकोपनिषदर्म 
याश्वल्क्यद्वारा कई बार कद्दा गया है| 
जैनों तथा बौदधॉंी तलनामें ब्र्मणोंकी विशेषता 

लैन तथा बौद्ध प्रथोमें जाति-ब्राह्मणकी निन्‍दा की गई है सही; परन्तु सच्चे 
अर्थोमें ब्राह्मण कैसा होना चाहिए इसका वेर्णन बड़ी प्रशंसाके साथ किया गया है। 
अशोकके अनुशासनों में ( शिलालेखोंमें ) ब्राह्मणों तथा बौद्ध मिछुओंका उल्लेख 
समान आदरके साथ किया गया है । बैद्धों तथा जैनोंने ब्यवहारमें चातुर्व्यंको 
मान्यता दी । उनका विरोध प्रधानतया वैदिक घर्म तथा यश्ञ-संस्थासे है; ब्राह्मणोंसे 
नहीं । जैन धर्मके संस्थापक महावीरकी जन्मजात श्रेषठताके प्रतिपादनमें कहा गया 
है कि वे प्रथम आहयणीके गर्भमे थे और बादमें उन्होंने छवाणके गर्भमे प्रवेश 
किया । जब भारतवर्षमें और भारतवर्षके बाहर बौद्ध धर्म फैल रहा था तब ब्राह्मण 
निष्प्रम अवश्य हुए, ये; परन्तु भारतीय समाजमें उनका जो स्थान था उससे वें. * 
च्युत नहीं हुए। 

बौद्ध तथा जैन धर्मोपदेशक भारतीय गह-संस्थासे अलिस ही रहे | उन्होंने सामा- 
जिक ऐहिक व्यवहारों को पारलौ किक भावनाओंसे व्याप्त कर्म-काएडके साथ नहीं जोड़ा । 
इसके विपरीत ब्राह्मण जन्मसे लेकर मृत्युतकके गृह-संस्थाके महत्वपूर्ण प्रसज्ञोमें 
ंपस्थित रहे; उन्होंने प्रपश्चकों धार्मिक भावनाओंके संयोगसे मज्जल एवं गंभीर 
बनाया; उसके खुखको अधिक मधुर और दुखको अधिक सुसझा किया | ब्राह्मणोनि 
प्रफश्च तथा परमार्थके युगलको भप्म नहीं होने दिया; जन्म, नामकरण, अन्नप्राशन, 
चौल, उपनयन, गर्भाधान आदि ब्यक्तिगत प्रसज्नोमें तथा राज्यारोहण, यात्रा, 
उत्सव आदि सार्वजनिक संमारोहोंमें पौरोहित्य करके समाजमें अपने स्थानको कायम 


१ ( मज्मिमनिकाय, अस्सलायण सुत्त, वोसड् सूत्त, उत्तराध्ययन सूल, घम्म- 
पद ) १५४५३ प्रथम खडमें ब्राह्मणोंकी निन्‍्दा करनेवाले अनेको वाक्य 
मिलते हैं। . है पर # है 
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रुखा । बौद्धधर्मकी प्रबल लहरके दुर्बल एवं अन्तमें विलीन होनेके उपरान्त ब्राह्मण 
ठीक उंसी रूपमें प्रकट हुए. जिस रूपमें वे पहले विद्यमान ये। पुराने कमंकाएडकी 
जगह उन्होंने नये कर्मकाए्डकी स्थापना की, वैदिक धर्मके स्थानपर पौराणिक 
धर्मको सुश्थिर किया । वैदिकोंसे मिन्न मानवनसमूहोंकी धार्मिकपरम्पराओंको 
मान्यता प्रदान करके उन्हें आत्मसात्‌ किया । हाँ, यह बात रही हैकिन 
उन्होंने इन परम्पराओंको विशेष रूपसे विशुद्ध बनाया; न उनमें कोई खास 
छुघार उपस्थित करनेका कष्ट उठाया | ब्राह्ण ख्॒यं ही समाजकी शियिलता- 
और दुरबलताका प्रतीक बना | 

ब्राह्मण-वर्गने परम्पराको कायम रखनेमें उसके कतिपय उच्चतम सामाजिक 
आदशशोको भी सुरक्षित रखा है अवश्य; परन्तु ये आदश केवल कल्पनाके संसारमें 
ही रहे । पुराणोंमें लिखा था कि कृतयुगमें एक ही शुद्ध हंसवर्ण उपस्थित था 
और उस समय अहिंसा, समता तथा बच्चु प्रेम तीनोंने अपने विशुद्ध रूपोमें ज्रीव- 
नमें प्रवेश किया था। इसको ब्राह्मण-वर्गने सुरक्षित रखा सही; परन्तु प्रतकक्ष 
आचरण में उसने संकीण॑ताको अपनाया; बाह्य नियमोंको अवास्तव एवं अतिरिक्त 
महत्ता प्रदान की; अपनेमें तथा समाजमें जातिके क्ुद्र अमिमान या अहंकारको 
बढ़ने दिया। भोज्याभोज्य, स्पृश्यास्प्श्य आदि बाह्य आचारोंके आड म्बर खड़े करके 
अन्तरब्की शुद्धता तथा सामाजिक एकता या एकरूपताको गौण स्थान दिया [- 
अतण्व भारतीय समाजमें सार्वजनिक बंधुत्वकी भावना हृठमूल न हो थाई | 
भविष्यमें ब्राह्णोंको यह समभना होगा कि बाह्य आचारोंकी अपेक्षा साधुताका: 
आदर्श ही मार्गदर्शक होगा। 

बैदिक संस्कृतिसे ही भारतीय नीतिशास्त्र, कुटुम्ब-संस्था तथा समाज-संस्था- 
का विकास कैंसे हुआ इसका इस अध्यायमें संक्षित विवेचन किया गया । आगामी 
अध्यायमें हम वैदिक संस्कृतिकी सह्दायतासे विकसित इतिहास-पुराणोंकी संस्कृतिकी 
समीक्षा प्रस्तुत करेंगे। 


४-- इतिहास-पुराणों तथा रामायणकी संस्कृति 


पुराणोंके धमकी व्यापकता 

स्मार्त धर्मशात्रमें तैवार्शकोंको प्रधानता और शद्दोंको हीन-स्थान प्रास है। 
इतिहास-पुराणोंके धर्मने सब वर्णोंको, वास्तवमें सब मानवोंको परमाथकी इृष्टिसे 
समता प्रदान की | श्रौत तथा स्मार्त धर्म-पंथोंके अधिकारी वास्तवमें तैवर्णिक ही 
हैं; पर्चु इसके विपरीत सब वर्णोको; सच पूछिए तो सभी मानवोंको, समान 
रूपसे पावन करनेका बीड़ा इतिहास-पुराणोंने उठाया है। इतिहास-पुराणोंने 
बैबर्शिकोंकी संकीर्ण प्रत्तिको लेँधनेमें सफलता पाई है । पुराणोमें कहा गया है 
कि ब्रियों, शद्मों तथा पतितों अथवा द्विजब्रश्युओंको कृतार्थ करनेके लिए. 
महर्षि ब्यासने महाभारत लिखा और पुराणोंका विस्तार किग्रा । पद्मपुराणका 
बचन है * एप साधारणः प्थाः साक्षात्‌ कैबल्यसिद्धिदः |? इसमें पुराणोंको 
+ साधारणः पन्‍्थाः ? याने सबका मार्ग कहा गया है। इसीलिए पह्मपुराणका 
( खण्ड ३ अध्याय ५॥१० ) कथन है कि पुल्कल, श्रपच और अन्य स्लेच्छ 
जातियों अगर हरि-सेवक हैं तो वे अवश्य वन्दनीय हैं, महान्‌ हैं। इसी 
पुराणमैं अन्य स्थानपर कहा गया है कि वर्शवाह्य मनुष्य यदि वैष्णव 
है तो वह भी भुवनलयकों ( ज्रिभुवनको ) पावन करता है (३॥३११०६.)। 
भीमद्धागवतके ( ७।६।१० ) कथनानुसार भगवद्भक्त चण्डाल भी विप्रकी 
लनामें भ्रष्ट है सच्॒ तो यह है कि “जो हरिको भजै सो हरिका होइ? 
यही पुराणोंका माना हुआ सिद्धान्त है। शिव तथा विष्णु पुराणोंके प्रमुख 
द्वेवता हैं.। ये देवता ऐसे हैं जो भेदभावको तनिक भी स्थान न देते हुए सबको 
पावन करते हैं। इतिहास-पुराणोंने मनोरज्षक कथाओंद्वारा बच्चोंसे लेकर बूढ़ों+ 
तकको, समाजके सब वर्गोंको सदृबृत्ति, धार्मिक अद्धा तथा नीतिकी समुचित शिक्षा 
दी । कथाओं, कीर्तनों, ब्रतों, उपवासों, देवताओोके उत्सवों, त्योह्रों आदिके 
विविध रुपोंद्ारा पुराणोंने आम जनतामें धार्मिकताका निर्माण किया । वर्तमान 
तथा गत दो हजार वर्षोका हिन्दू-घर्मका इतिहास पुराणोंपर आधारित है | इति- 
हास-पुराणोनि भक्ति-मार्गकी स्थापना की; उन्हींके कारण भक्ति-मार्गका उदय हुआ। 
अक्ति धार्मिक भावनाका सर्वोच्च रूप है। अतएव यदि हम इतिहास-पुराणोंको 
ते हिन्दू-धमैका धार्मिक अधिष्ठान कहे तो इसमें अत्युक्ति बिलकुल नहीं 

गी । 
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हिन्दुओंकी कलाओं तथा ललित साहित्यके अस्तित्वका श्रेय भी मुख्य रूपसे 
महाभारत, रामायण तथा पुराणोंको प्राप्त है। महाभारत तथा रामायण हिन्दुओंके 
आद्य॑ महाकाब्य है । इन्हींसे कालिदास, भवभूति, भारवि, श्रीहर्ष आदि संस्कृत 
कवियोंके विभिन्न नाठकों एवं काब्योंका जन्म हुआ । पुराणोमें वाब्यय या 
साहित्यकी. दृष्टिसे रमणीय आख्यान विपुल हैं.। इतिहास-पुराणोने भारतीय मान- 
वकी सद्ृदयता तथा रसिकताको परिपुष्ट किया है। 
इतिहास-पुराणोंकी प्राचीनता 
.. इतिहास-पुराणोंकी धर्म-संस्थाका सम्बन्ध वेदोंके पूर्ववर्ती कालकी अवैदिक 
संस्क्ृतिके समयतक चला जाता है । वेदोंके कालमें वैदिकोने उस संस्क्ृतिको अपना- 
कर उसे आत्मसात्‌ करनेका निश्चय किया । यह कहना संभव है कि इतिहास-पुरा- 
शंका आरम्म अथर्ववेदके कालसे हुआ | अथर्ववेदमें कहा गया है कि ऋग्वेद, 
सामवेद, पुराणोंके साथ यजुर्वेद तथा छुन्द अह्देवसे उत्पन्न हुए. ( ११७२४ )। 
शतपथ त्राह्मणके ( ११६७६ ) ब्रद्म-्यज्में इतिहास तथा पुराणोंके पठनका फल 
बतलाया गया है और कहा गया है कि अश्वमेषमें ( १३४३।१३ ) पुराण तथा 
बेदका पठन किया जाय । छा्दोग्योपनिषदर्म ( ७४१२ ) भी सनत्कुमारको 
नारद जब अपनी अधीत विद्याओंका निवेदन करते हैं तब उनमें इतिहास तथा 
पुराण दोनोंका अन्तमांव करते हैं | इस तरह वैदिक वाब्मयमें पुराणोंका 
आर इतिहासका अनेक स्थानोंपर उल्लेख है; परन्तु वह एकवचनमें 
है। सिर्फ़ आश्वलायन गुह्सूत्रोंके (४६ ) “ माइल्यानीतिहासपुराणानि * मैं 
बहुबचनमें उल्लेख प्रात होता है। आपस्तम्ब धर्मसूत्रेंम भी पुराणोके 
बचनोंका निर्देश 'पुराणे” अथवा “ भविष्यतुराणे ” जैसे एकबचनसे ही 
हुआ है; न कि  पुराणेषु ! जैसे बहुवचनसे (११९ १३-१५; १२९७; 
३॥२३॥३-४; २२४४-६ ) । ये बचन कथाओंके रन्दर्भमें नहीं आते; इनका 
सम्बन्ध धर्मशास्त्रविषयक विधिनिषेघोंसे तथा परलोकगंतिसे है। इससे निश्चय 
ही यह सिद्ध होता है कि आपस्तम्ब धर्मसूतके समय पुराणोंमें - प्राचीन कथाओंके 
अतिरिक्त अन्य धर्मशास््रसे सम्बद्ध विषय भी प्रतिपादित था | .मनुस्मृति ( ३॥- 
२३२ ), विषणुरुम्ृति, याशवल्क्यस्मृति (३१८६ ), ऋग्विधान (२१) आदि 
प्राचीन स्मृति ग्रंथोमें तथा वेद-सम्बन्धी साहित्यमें पुराणोंका निर्देश बहुबचनमें 
किया गया है| महाभारतका (१८।६।६५ ) कथन है कि अष्टादश पुराणोंके 
अवणकी और महाभारतके श्रवणकी फलञ्ञति एक ही है। वनपर्वमें ( १८७५८ 


ह्ध्र वैकिि चंखतिश विकार 


१६११६ ) इसी तरह मत्स्यपुराण तथा वायुपुराणका उल्लेख है | रामायणके 
बालका्डमें भी “पुराणेषु ” जेसा बहुवचनमें उल्लेख हुआ है । शिलालेखोंसे- 
बह निश्चित हुआ है कि मह।भारतकी एकलक्षात्मक संहिता इंसाकी चौथी शताब्दी- 
तक तैयार हो चुकी थी । इसलिए अब निस्सन्‍्देह कहा जा सकता है कि ईंसाकी 
चौथी शताब्दीम अनेकों पुराण विद्यमान ये । आश्वलायन गृह्मसूतका समय 
बुद्ू-पूर्ववर्ती है । उसमें बहुबचनमें पाये जानेवाले निर्देशक कारण उसः 
समय अनेक पुराणोंकी रचना हुई थी, इस विधानमैं सन्देह करनेके लिए. कोई स्थान 
नहीं रहता। हाँ, इतना अवश्य ध्यानमें रखना होगा कि बैदिक कालसे लेकर ईंसाकी 
उन्नीसवीं शताब्दीक़े प्रारम्भ-कालतक पुराण-साहित्यमैं अनेकों परिवर्तन होते आये 
और उसमें इद्वि भी होती गई । इससे पुराणोंकी अतिप्राचीनताके साथ साथ झति- 
आधुनिकता भी सिद्ध होती है। सुत्तनिपातमें भी पुराणोंका बहुवचनमें उल्लेख 
किया गया है। 
पुराणोंके विकास-कालका क्रम 

पुराणोंको कुल मिलाकर पाँच प्रमुख काल-खण्डोंमें सुसंगत रूपसे विभाजित 
किया जा सकता है । वैदिक कालमें जिस समय यश्ञ-संस्थाद्वारा विकास हो रहा था 
उस समय ' पुराण के रूपमें राजबंशोंकी कथाओंका तथा राजाओं, ऋषियों और 
देवों आदिके चरित्रोंका संग्रह किया गया । इस संग्रहको 'आदिपुराण” कहने लगे। 
इसके कर्ता ब्रह्मा माने गए; ये । अहम नामके ऋत्विजबर्गके द्वारा यह संग्रह 
किया गया था। अतएव प्रशंसाकी दृष्टिस ब्रह्मा पितामहकों ही आदि-पुराणका 
स्व॒यिता कहा गया. होगा ( बामनपुराण १२० )। आदि-पुराणका ' आदिपुरा- 
सोषु ” जैसा बहुबचनमैँ निर्देश हरिवंशमें ( भविष्यपर्व.श्रध्याय १) किया गया है। 
वहाँ कह्दा गया है कि द्वैपायन व्यासने महाभारतमें वर्शित कौरवों तथा पाए्डबॉकी 
कथाके बाहरके आख्यानों एवं उपाख्यानोंकों झ्रादि-पुराणमें संग्रहीत किया। 
ऋत्विजों और खासकर यशमें पुराणका वाचन करनेवाले सूत, मागघ आदि 
शद्बोंने वैदिक कालमें पुराणोंकी रचना की | 

पुराणोंकी रचनाका एक काल ( द्वितीय फाल ) वह भी है जब महाभारतके 
स्वयिता ऋषिमहोदयने महाभारत या उसके एक अज्ञके रूपमें अथवा खतंल' 
रूपमें आदि-पुराणोंका संस्कार करके उनकी रचना की। अथवा कौरवों और पाएड- 

: बोके महयासमरके उपरान्त पाए्डब-वबंशने यहाँ राज्य किया और उनके राजत्व-कालमें 

व्यासादि ऋषियोंने पुराणोंका सुचारु संग्रह करके उनकी रचना की | मैक्डोनलके 


इतिहासे-पुराणों तंथा रामेयण॒की संस्कृति श्डै 


मतसे पुराण पहले पहल महाभारतकी एक लाख, *छोकोसे संयुक्त संहिताके रूपमें 
अबतीर्ण हुए और बादमें गुत्तबंशके राजाओंके समय (ई, स, ३५०-६०० ) 
उन्हें खतंत्र पुराणोंका रूप प्रात्त हुआ । परन्ठ यह मत अधिक तर्कसंगत नहीं 
माल होता; क्योंकि छान्दोग्य उपनिषद तथा शतपथ ब्राह्मणमें इतिहास और 
घुराणोंका प्थक्‌ उल्लेख है । आश्वलायन ग्ह्मसूतका * इतिहासपुराणानि ” जैसा 
बहुवचनमें किया गया निर्देश इस कल्पनाकी पुष्टि नहीं करता | इसी तरह वनपर्वका 
मत्स्य एवं वायु पुराणोंका उल्लेख भी मैक्डोनल साहबके अनुमानका विरोधी 
है। और एक बात यह भी है कि अनुशासन पर्वके चार अध्याय ( १४३-१४६ ) 
अक्षपुराणसे ( २२९३-२६ ) लिए गए हैं. और इस बातका वहाँ स्पष्ट निर्देश 
भी किया है ( १४३१८ )। 

पुराण-रचनाके तृतीय काल-खण्डमें अष्टादश या अठारह पुराणोंके रूपमें 
विस्तार हुआ। यह संल्कार गुप्त-कालके पहले ही संपन्न हुआ। इस कालमें 
मल्त्य, वायु तथा ब्रह्मास्ड पुराणोंने पाण्डवोंके बादके कलियुगंके राजाओंके 
आन्ञोंके समयतकके ( ई. स. १५० के लगभग ) वंशनबक्ञका भविष्यपुराणसे 
स्वीकार किया । मत्स्यपुराणका कथन है कि “ आन्प्र राजा यश्ञश्रीके राज्यारोहणका 
आज नववँ या दसवोँ वर्ष चल रहा है ।? इस कथनसे उपर्युक्त अनुमान सिद्ध 


द्वोता है। 

सूत, मागघ, बन्दी ( चारण ) आदि शुद्ध जातियोंने मूलरूपमैं पुराणोंकी 
रचना की और पुराण-कथाओंका अनेकों पीढ़ियोंसे संग्रह करके उनका अध्ययन 
तथा बृद्धि की | इस सम्बन्ध प्रमाण पाए. जाते हैं। सारांश, साधारणतया हम 
इसी निर्णयपर पहुँचते हैं कि पौराणिक वाब्मय या साहित्यकी इद्धि और 
विकासमें ब्राह्मण, पुरोहित, लैवर्णिक तथा शूद्भवर्णकी सब साहित्यकार ओअेणियोंने 
मिलकर अच्छा सहयोग दिया है। गुप्तकालमें ब्राह्मणोंने पुराणोंका पुनःसंस्कार 
और साथ साथ उप-पुराणोंका मकर किया । हद 

की रचनाका चतुर्थ काल-खण्ड गुप्तकालसे लेकर सप्रा 

दर कमा आ जाता है | वर्तमान पुराणोंश्र जो साधारण या खमानय 
रूप दिखाई देता है वह उन्हें इस कालमें प्रात हुआ | इसी कालमें भविष्य-पुराणके 
भावी कालके राजाओंके वंशोंके बृक्त तथा बृत्त पुराणोंमें पुनः समाविष्ठ किये गए। 
इस काल-खणडके अन्तिम अंशमें विभ्पुभागवतकी रचना हुई। 

पुराणोंकी रचनाका पँचवों काल-लण्ड हिन्दूराजाओंके राजत्व-कालका अन्तिम 
अंश है। यह काल करीब करीब ईसाकी नववींसे लेकर बारहवीं शताब्दीके अन्त- 


दैधर वैदिक संस्कृतिका विकासं- 


तंकका माना जा सकता है | इस कालमें मूल अशदश ( अठारह ) पुराणोमें इृद्धि 
हुई और उप-पुराण निर्माण हुए । हिन्दू राजाओंकी अवनति मुसलमानोंके 
आक्रमणोंके बाद आरम्भ हुईं। अवनतिके उस कालमें भी पुराणोंमें-अल्प अनु- 
पोतमैँ क्‍यों न हो-इृद्धि हो रही थी | बाइबलके आदाम तथा अब्राह्मम सम्बन्धी 
अंशका अनुवाद भविष्यपुराणोंमें आया है । इस अंशकी रचना बम्बई द्वीपके अंग्रे- 
जोंके आतडुमें चले जानेके बाद हुईं। इस कालखणडमें पुराण-साहित्यमं जो मिश्रण 
हुआ वह बड़ा अस्त व्यस्त था। यही कारण है कि धर्मके इतिहास तथा भारतीयोंके 
अति प्राचीन इतिहासकी दृष्टिसे पुराणोंका महत्त्व्आज नष्टप्राय है। यह बही 
काल है जिसमें अज्ञानी, पेट-पूजक तथा मूर्ख मिक्ुक-बत्तिके ब्राह्मणोने पुराणों के शुद्ध 
स्वरूपको पूर्णतया विक्ृत करके बड़ा अनर्थ कर डाला । 

आधुनिक दृष्टिकोणसे पुराणों का अन्वेषणात्मक तथा ब्योरेवार अध्ययन करनेवाले 
परिडतोंकी संख्या बहुत ही कम है । इस सम्बन्धमें महत्त्वपूर्ण संशोधनके कारण 
प्रो. विल्सन, राजेच्दलाल मित्र, डॉ. भाण्डारकर, रंगाचारय, शामशास्त्री, 
पार्जिटर, स्वर्गीय ज्यंबक गुकनाथ काले और डॉ.. के. ल. दसरीके नाम विशेष 
रूपसे उल्लेखनीय हैं | पुराणोंकी इस मीमांसामें हमारे दो लक्ष्य हैं। एक हम यह्‌ 
प्रमाणित करना चाहते हैं कि पुराणोंका उद्गधम वैदिक संस्क्ृतिकी सहायतासे हुआ 
और दूसरे हमें यह दिखान। है कि पुराणोंने भारतीय संस्क्ृतिको भव्य तथा कला- 
त्मक वैमब प्रदान किया। 


की वैदिक पर्थमूमि 

पुराणोंका उदय बेदोंसे हुआ । इसके कारण अनेक हैं | पहला कारण निम्ना- 
जुसार है -बआक्षण-मंथोंमें अवतार-कथाओं की मूल वस्तु विद्यमान है, उर्वशी, पुरूरवा 
आादिंके वार्तालापों जैसे कथाके सूचक अंश उपस्थित हैं, शुनःशेपकी कथाकी तरह. 
गद्य तथा पचले मिश्रित कथाएँ सम्मिलित हैं और सृष्टिकी उपत्ति तथा संहारका कथन 
करनेवाले अर्थवांद भी प्रतिपादित हैं । इन्हींके आधारपर पुराणोंके अवतारों, राजवंशों 
राजचरित्रोंसे तथा सृष्टि-विचारसे सम्बद् अंश निर्माण हुए । दूसरा कारण 
इससे अधिक मंहत्त्पूर्ण है. | पुराणोंमें ही स्पष्ट रूपले कहा गया है कि 
पुराणोंके आख्यानोंकी रचना उन्हें यज्ञ-संस्थाका एक महत्त्वपूर्ण अंश मानकर की 
गई है । पुराणोंमें और महाभारतमें प्रस्तावनाके रूपमें वर्शन करते हुए लिखा: 
गया है कि द्वादशवार्षिक सत्रोमें सूतोने शौनकोंसे पुराण-कथाएँ कहीं; उनके लिए 
अतों तथा झन्य धर्म।वैचारों का विस्तार किया । प्रधान रूपसे स्रों तथा' यज्ञोके 


इतिहास-पुराणों तथा रामायणकी संस्कृति १४५ 


असक् ही पुराण-कथाओंके निर्माणके प्रमुख और माने हुए अवसर थे और इसको 
केबल पुराणकी प्रशंसाके हेतु की गई कल्पना माननेका वास्तवमें कोई कारण नहीं; 
क्योंकि इस सम्बन्ध्मं वेदों और औतसूजमें अनेकों प्रमाण पाए. जाते हैं | शत- 
पथ ब्राह्मणके ( १३४३ ) अश्वमेध यशमें पारिप्लव ( बार बार ) आख्यान 
कहनेकी विधि वर्णित है। इससे पुराणोंकी उत्पत्ति यशके मंडपमें यश्ञके अन्नके 
रूपमें कैसे हुई, यह ठीक समभमें आ सकता है | अश्वमेधमें अश्वको छोड़ देनेके बाद 
दिग्विजय करके उसके लौट आनेतक एक बरसका काल बीतता है । इस अवधिमें 
यजमानको ये आख्यान सुनाये जाते हैं । अश्वको छोड़नेके बाद ऋत्विज 
बवेदीके चारों ओर बैठते हैं, सुनहले वक्त जड़ित आसनपर 
ब्रज्चा तथा उद्घाता बैठते हैं; सोनेकी आसन्दीपर यजमान और 
सुनहले मंचपर अधच्वर्यु बैठते हैं और इस तरह सबके अपने अपने खानोंपर 
आसीन होनेके उपरान्त अध्वर्यु द्वोताको “ प्रेष ? याने आशा देंते हैं, “ भूतानि 
आचक्ष्व । भूंतेषु इम॑ यजमान अध्यूह |” ( अर्थ “ इतिहास कहो, इतिहासमें 
इस यजमानकी रुचि उत्पन्न करो ?| ) इस इतिहासको ही पारिश्ठवसे ( पुनः पुनः ) 
कही जानेवाली कथा कहते हैं। वीणापर 'छोकात्मक चरित्र गानेवाले व्यक्तियोंको 
होता पहले दिनकी कथाका विषय बतलाते हैं और उनसे यजमानके सत्कर्म करने- 
वाले प्राचीन राजाओंका गुणगान करनेके लिए. कहते हैं। इस तरह जब ये चरित्र गाये 
जाते हैं तब यजमान अतीतके उन राजाओंके साथ सलोकताका अनुभव करते हैं। 
शामको जब हवनकी क्रिया चलती रहती है तब वीणापर गानेवाले क्षत्रिय कवि 
उत्तरमन्द्रा खरमें युद्ध या समर-विजयका वर्णन करनेवाले तीन खरचित गीत गाते 
हैं। वर्षमें प्रतिदिन यही कार्यक्रम चलता रहता है। राजा यम वैवस्व॒त, राजा 
बरुण आदित्य, राजा सोम वैष्णव, राजा अर्जुद का््रबैय, राजा कुबेर वैश्रवण, 
राजा असित घान, राजा मात्स्य सामंद, राजा ताह्च्य वैपश्यत, राजा धर्म इन्द्र वे 
दस राजा दस दिनोंके लिए निर्दिष्ट हैं| पहले ही क्रमका निर्वाह पुनः पुनः 
करना पड़ता है और इस तरह दस दिनोंका यह चक्र सालभर चलाना पढ़ता है। 
प्रतिदिन अध्वर्यु होताद्वार वीणावादकोंसे राजाओंकी कथाओंका गान करवा 
लेता है। ऋग्वेद, यजुवेंद, अथर्ववेद, अंगिरोबेद, सर्पविद्या, देवजनविदया, 
मायावेद, इतिहास, पुराण तथा सामबेदके कुछ अंश यहाँ गाए. जाते 
हैं। इन सबके लिए यहाँ “ बेद ? उपपद प्रयुक्त हुआ है। पुराण और इतिहासको 
भी बेद कहा गया है | पारिस्नवके अर्थको स्पष्ट करते हुए शतपथ ब्राह्मणमें उसकी 
० 


3] वैदिक संस्कृतिका विकास 


विस्तृत व्याख्या की गई है। पारिक्व्मँ सब राज्यों, सब प्रकारकी प्रजाओं, सर्व वेदों, 
देबों तथा प्राणियोंका ( यूतों ) वर्णन करना पढ़ता है । ताल यह कि पुराणोंका 
व्यापक विषय इसमें आ जाता है। कथाओं या आख्यानोंके गायक सूत, मागध, 
बन्दी आदि व्यक्ति इस प्रसज्ञके लिए. पहलेसे ही प्रस्तुत रहते होंगे। अश्व- 
मेघ जैसा महान्‌ उत्सव कभी कभी ही किसी पराक्रमी एवं शक्ति-युक्तिसमन्बित 
राजाके द्वारा संपन्न होता था । फलतः इस महोत्सवकी तैयारियों राष्ट्रके सब 
कतत्ववान्‌ व्यक्ति बड़े पैमानेपर करते होंगे। विद्याओं तथा कलाओंको प्रोत्साहन 
देनेवाला असीम दान-कर्म इसी समय किया जाता था । साम्राज्यकी स्थापनाकें 
ऐसे महत्वर्ण अवसर॒पर समूचें राष्टरकी प्रतिभा तथा बुद्धि, स्फूर्त और सामर्थ्यके 
साथ अपनी दमक दिखाती थी । महाकाब्योंकी समुचित एवं सम्पूर्ण सामग्री इसी 
.अवसरपर इकट्ठा की जाती थी । काब्य, दृत्य तथा नाव्यकों भी इसी यज्ञमें 
स्थान मिलता था। चित्रकलाका जन्म भी इसीसे हुआ। अश्वमेधमें विविध 
पशुओं तथा पक्तियोंके चित्र खींचे जाते ये; क्योंकि अश्वमेघमें सैकड़ों 
तरहके पशु तथा पक्ची समर्पित होते हैं । उनको साक्ात्‌ पाना सम्भव नहीं 
होता था; अतएव उन्हें चित्रोंके रूपमें यश्षमें रखा जाता था ( हिरण्यकेशी 
औतसूत्र, अश्वमेध ) | अश्वमेषकी परम्परा ऋग्ेदस आरम्भ होती है। ऋग्वेदमें 
मेध्य अश्वपर लिखित सूक्त विद्यमान है।अतएव॒ यह अनुमान करनेमें कोई 
बाधा नहीं कि ऋग्वेदके कालसे ही पुराणोंकी रचनाका सूतपात हुआ। 


ऋगवेदके राजाओं तथा ऋषियोंके वंश और चरित्र पुराणोमें वार्शित हैं। 
परन्तु पुराणोंके आराध्य देवताओं और वैदिक देवताओोंमें अन्तर है। ऋग्वेदमें 
इन्द्र तथा अभि प्रधान हैं; तो ब्राह्मण-मंथोंमें अथवा यजुर्वेदमे प्रजापतिको प्रधानता 
प्राप्त हुई है। पुराणोंमें विष्यु तवा शिव ( शझ्कर ) सब देवोमें महान्‌ बने हैं। 
देवताओंकी आराधनाकी- वैदिक पद्धतिमें और पौराणिक पद्धतिमैँ भी समता 
नहीं दिखाई देती। वास्तवमें ये दोनों पद्धतियाँ त्रिलकुल भिन्न हैं । पूजा ? यह 
शब्द भी मूल धातुके साथ वेदोंमें कहीं भी नहीं मिलता । आर्षेय ब्राह्मण-म्ेथों 
तथा परबर्ती कालके उपनिषदोंमें ही यह शब्द पहले पहल पाया जाता है। परन्तु 
पहले पहल पुराणोंकी मूर्तिपूजाका और विष्णु-शिवका उद्भव बेदोंसे हुआ है । 
यज्ञ-संस्थाका ही रूपान्तर देवालयोंकी संस्थामें हुआ । वैदिक भाषा तथा बेद- 
कालीन प्राकृत्से ही पुराणोंकी भाषा विकसित हुई है । उसी तरह बैदिक यश्ञघर्मने 
अपना चोला बदल डाला और पौराणिक धर्मका जन्म हुआ | पुराणोंके अनुष्प्‌ छुल्द 


“इतिहास-पुराणों तथा रामायण॒की संस्कृति श्ड७ 


तथा अन्य बृत्त भी वैदिक छन्दोंके ही रूपहैं। अत परिणाम यही निकलता है कि 
पुराणोंकी संस्कृति वैदिक संस्क्ृतिका ही वह रूप है जो वेदोंके समसामयिक अन्य 
संस्क्ृतियोंके साहचर्यसे निर्मित एवं विकसित हुआ है । पौराणिक संस्कृतिमें बैदिक 
तथा अबैदिक दोनों धार्मिक परम्पराओंका मेल हुआ है । मेल या समन्वयका 
यह कार्य याशिकोंद्ारा ही संपन्न हुआ । उन्हीं लोगोंने यश्ञ-संस्थामें सब प्रकारके 
राजाओं, देवताओं, सब प्रकारकी प्रजाओं आदिका चरित्र वर्णन करनेबाली गायाओं 
तथा कथाओंके रचयिताओंका समावेश किया । उनमें अवैदिक परम्पराका गुणगान 
करनेवालोंने याशिकों या वैदिकोंके मनपर अपने धामिक आचारों तथा देवता- 
ओंका प्रभाव अक्लित किया, जिससे वैदिकोंने अवैदिक परम्पराओंका अनुकरण 
करके वैदिक धर्मको पौराणिक धर्ममें परिवर्तित किया और दोनों परम्पराओंको 
मान्यता देकर बिना सांस्कृतिक संघर्षके दोनों संस्क्रतियोंका मनोहर मेल कराया। यही 
कारण है कि पाँच हजार वर्ष पुराना संस्कृतिकी परिणतिका क्रम आजतक अविच्छिन्न 
रूपसे चलता रहा। 

वैदिकोंने अवैदिक परम्पराका निःसंकोच भावसे स्वीकार किया | इसके लिए. 
अश्वमेघके प्रकरणमें (शतपथ ब्राह्मण १३।४।३) प्रमाण प्राप्त है ।पारिष्ठवाख्यानके 
समय या सब बेदोंके पठनके समय अश्वमेधके यश्-भवनमें सब प्रकारकी प्रजाएँ, 
सम्मिलित होती थीं । विद्वान्‌ , वेदोंसे पूर्णीतवा अनमिज्ञ, युवक, युवतियाँ, इद, 
नागजातिके व्यक्ति, मदारी या ऐल्द्रजालिक, जेगलके आखेटक, साहूकार, घीवर, 
केवट, बहेलिए. आदिका भी सम्मेलन यज्ञसमामें संपन्न होता था । इनके मनो- 
रज्ञनके लिए कथाओं, गीतों तथा दुत्पोंके कार्यक्रम रहते ये | अतएब 
बैदिक संस्कृतिसे ही उस पौराणिक संस्कृतिका जन्म हुआ जो सब लोगोंके लिए. 
समान और मेद-भाबोंसे रहित है। यहाँ ' पुराण'से हमारा अमिप्राय महाभारत 
और रामायणसे भी है। 
शैब तथा वैष्णव धर्मों और पुराणोंका बेदोंसे सम्बन्ध 

नारायणीय धर्म और रुद्व शेवकी आराधना दोनोंका सम्बन्ध वेदोमें पाया 
जाता है और मूर्ति-पूजा वेदोंसे ही चली आई अथवा बेदोंने अवैदिकोंसे उसको 
स्वीकार किया, ये दो बातें यदि प्रामाणिक सिद्ध हो जाती हैं तो पौराणिक धर्मके 
बेदकृत संवर्धनको माननेमैं किसीको कोई आपत्ति नहीं हो सकती । वेदोंमें मूर्ति-यूजाका 
अस्तित्व अभिचयनसे ही सिद्ध होता है । वेदोंद्वारा मूर्ति.यूजाकी ख्वीकृतिका कारण 
है इंश्वरका * पुरुष! रूप जो बेदोंके द्वारा ही निधौरित हुआ है | प्रस्तुत 





४८ वैदिक संस्कृतिका विकास 


वुस्तकके दूसरे अध्यायमें पुरुष-तत्वका विवेचन करते हुए. हमने यह बत- 
लाया था कि ईश्वरके 'पुरुष'- रूपकी इस कल्पनाका उदय पहले पुरुषसूक्तले हुआ। 
यजुबेंदकी सब्र संहिताओं तथा उसके सब ब्राह्मण-मथोमें अम्रिचयनका प्रतिपादन है। 
अभिचयनमें एकशत रुद्रीय होम भी विद्यमान है । अग्निचयन ही रद्व/शिवकी 
पूजा एवं आमैषेकका मूल खोत है । अभिचयन हजारों ईंटोंकी बनी हुई वह बेदी 
है जिसे विश्वलप अमिके रूपमैं देखा जाता है । यह वेदी विविध रूपोमें विहित है। 
श्येन या गरुड प्तीके आकारकी वेदी सबंस अधिक प्रसिद्ध है| इस वेदीम कमल- 
पत्रपर सोनेकी थाली रखकर उसपर हिरण्मय पुरुषकी स्थापना करनी पड़ती है। 
हिरस्मय पुरुषका अर्थ है सोनेकी मानवाकार मूर्ति । ब्रह्मा, विषु महेश इन तीनों 
देवताओंके परवर्ती रूपके महत्वपूर्ण लक्षण इसी अग्निचयनमैं मिलते हैं । कमल- 
पत्र कमलासन ब्रह्मदेवकी ओर संकेत करता है | ऋग्वेदके हिरण्यगर्भ सूक्तसे 
हिरण्मय पुदुषकी स्थापना होती है। हिरए्यगर्म वह हैम अरड है जो सके परारम्भमें 
निर्माण हुआ था। ईंटोंका चयन गरुडके आकारका भी होता है जिससे विष्णुके वाह- 
नका स्मरण होता है। गरुडपर आसीन भगवान्‌ विषुणुकी कल्पना इसीसे विकसित हुई । 
शतपथ ब्राह्मणके अमिरहस्यमें ( मण्डलब्राह्मण ) कहा गया है कि हिरएमय 
पुरुष ही आदित्यमं स्थित पुरुष-तत्त् है । सूर्यको विष्णुका परम खान माननेवाली 
कह्पना भी वेदोंमें ( ऋग्वेद १।२२।२०) विद्यमान है, इसलिए हिरएमय पुरुष ही 
विष्णु है, ऐसा विचार बादमें उदय हुआ । छाल्दोग्योपनिषद- (८१२३ ) 
का कथन है कि पुरुष ही पुरुषोत्तम है। इसी उपनिषदर्मे (३।१६।१ ) देवकीपुत्र 
कष्णसे घोर आंगेरस ऋषिने कहा है कि पुरुष ( मनुष्य ) ही यश है और इस 
उपासनासे झृष्ण वासनाके बन्धनसे मुक्त हुआ | नारायण ऋषि पुरुष-सूत्तके 
ड्रष्ट हैं । इस तरद्द वैदिक वाद्मयमेँ देवकीपुज कृष्ण तथा नारायण ऋषिका 
पृरुषकी उपासनासे सम्बन्ध स्थापित होता है ।अग्रिचयन वास्तवमें प्रधान- 
तया पुरुषोपासना ही है, इसे हमने दूसरे अध्यायमें पहले ही प्रमाणित किया है। 
अतण्व यह अनुमान करनेमें कोई आपत्ति नहीं कि भागवत धर्मकी पुरुषोत्तमकी 
डपासनाका उदय अग्निचयनकी उपासनासे ही हुआ । नारायणीय घर्मकी उल्पत्तिके 
विचारके अवसरपर इस सम्बन्धमें अधिक बिमर्श किया जाएगा। 


अग्रिचयनसे रुद्र या शिवका सबसे निकटवर्ती सम्बन्ध है। अप्रिचयनकी वेदिका- 
पर अग्नि न जलाते हुए होमद्रब्यका होम शतरद्वीय मन्‍्तरोंसे करना पढ़ता है। जिस 
इष्टका या ईंटपर इस दब्यकों रखना पढ़ता है वह पत्थरोंसे बनी हुईं इष्ठका हुआ 
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करती है । ब्राह्मण-अंथोने शतर्द्रीय होमके विधानमें जिस अर्थवादका कथन 
किया है उसका प्रमुख विचार है अग्निको ही रुद्र मानना । माना गया है कि अमि- 
चयनकी अभि ही पुरुष है। यह पुरुष और रुद्व वास्तवमें भिन्न नहीं हैं। अमभेदकी इस 
भाबनासे ही यह होम करना पड़ता है | शतरुद्वीय मन्त्रम रूके लिए. “ सहखात्ष ! 
विशेषणका उपयोग हुआ है। मैत्रायणीय संहितामें ( २६१ ) शतरद्वीयके 
प्रारम्भमें गायत्री छुन्द्में लिखित, अधिक मन्त्र दिये गए हैं जो तैत्तितीय तथा 
वाजसंनेयी संहिताओंमें विद्यमान नहीं हैं। उनमें “ पुरुष ! संश्ञासे रुकी प्रार्थना 
की गई है । अनुष्ठप्‌ छ्द्मे लिखे गए दूसरे मन्लर्में महादेव, शिव तथा सहलाक्ष 
जैसे विशेषणोंसे उसका आवाहन किया गया है।। शतरद्वीयके अन्तमें महादेव रूको 
भगवानके रूपमें संबोधित करके प्राथना की गई है, “ देवी, इृथभ, गण, पार्षद 
आदिके साथ साथ विसर्जित हो जाओ | ” मैज्नायणीय संहिताम अग्रिचयनके 
प्रकरणमें ही शतरुद्वीयका पाठ है। “ सहस्ताक्ष ! विशेषणसे यह सूचित होता है कि 
मैन्नायणीय संद्दिताके मतमें रुदर ही पुरुष-सूक्तके वर्ण्य पुरुष-देवता हैं । मैज्ञायणी 
संद्विताकी इस कल्पनाको शांखायन ब्राह्मणसे पुष्टि मिलती है। वहाँ र्द्की उपत्ति 
बतलाते हुए. कद्दा गया है कि ' सहखाक्ञः सहस्तपात्‌ ? जैसे महान्‌ देवताका उत्पान 
हुआ। बादमें यह भी कहा गया कि उसनन्न होते ही उसने नामकरणके 
लिए  प्रजापतिसे, अपने पितासे ग्राथना की। नामकरणमैं भव, शर्व, पशुपति, 
उम्रदेव, महादेव, रुद्र, ईशान तथा अशनि ये आठ नाम मौँग लिए गए। वहाँका 
कथन है कि इन नामों या अमिधानोंसे जल, अग्नि, वायु, वनस्पति, आदित्य, 
चेद्रमा, अन्न और इन्द्रका ही क्रमशः कथन किया गया है। शतपथ ब्राह्मणमें 
अग्निचयनके प्रकरणमें कुछ अन्तरके साथ यही कथा आई है। उसमें “कुमार ? 
रुढ़का नववाँ नाम आया है और बादमें कहा गया है कि ये सच अग्मिके ही रूप हैं। 
अगर यह अनुमान करें कि पुराणमें शिवकी “ अष्टविध तनु'के स्वरूपोंका 
प्रतिपादन इस कथाके आधारपर हुआ है, तो उसमें कोई भी बाधा उपस्थित नहीं 
होती । पुराणोंमें इसी “ कुमार !का वर्णन रुद्र-पुल तथा देवोंके सेनानी कार्तिकेयके 
रूपमें किया गया है। 


सोम, ब्ृषभ तथा सर्पका रद्डंस जो सम्बन्ध है वह पुराणोमें वर्णित है। 
अमिचयनका सोमयागसे विद्यमान सम्बन्ध श्रौतसूतोद्वारा प्रतिपादित हुआ है। 
बहाँ द्वितीय सोमयागसे अप्रिचयन करनेका विधान है। तैत्तिरीय संहिता तथा 
औत्सूलोंके अमिचयनमें इषभ याने इ्टकाके निर्माणकी विधि वांणृत है। 


रद्द | वैदिक संस्कृतिका विकास: 


अग्रिचयनमैं सप-देवताओंके लिए. सर्पविषयक मन्‍्लोंसे किया जानेबाला 
एक होम भी सुरक्षित है।इस तरह सोम, ब्ृषभ तथा सर्पका सोमया- 
गसे सम्बन्ध कैसे खापित हुआ, इसकी कल्पना. की जा सकती है। 
रुद्रामिषेकका 'बीज भी अ्रम्िचयनमें मिलता है। उसमें “ वसोर्धारा! नामसे 
एक विधि प्रसिद्ध है । इसमें बृतकी उस धाराका वर्णन है जिसे “ वाजश्र मे” आदि 
मन्जनसमूहकी सहायतासे अम्रिचयनकी वेदीपर मन्वन्समूहके पठनकी समासिके 
समयतक लगातार छोड़ना पड़ता है | इस तरह पौराणिक शैव-घर्मके महत्त्वपूर्ण 
अन्नों या अंशोंका. अमिचयनसे सम्बन्ध स्थापित होता है| यह मानना संभव है 
कि शिबलिक्रकी कल्पना भी अभ्निचयनके कुछ प्रकारोंसे मिलती-जुलती है । नाचि- 
क्रेतचयनका आकार एक बढ़े शिवलिज्ञ जैसा ही होता था। तैत्तिरीय संहितामें 
वर्शित चक्रचिति जैसे कुछ आकार शिवलिज्जकी याद दिलाते है। 

ओऔत्सूत्रोके समयके पहले ही बैदिकोंने शिवलिज्जकी पूजाका श्रीगणेश किया 
था; इसके लिए भी प्रमाण मिलता है। बौधायन गरुह्मसुज्ञ तथा आपस्तम्ब गुह्सूत- 
की रचनाके पूर्व तैत्तिरीय आरण्यकके अन्तिम अंशकी रचना हो चुकी थी; इसे 
महानारायणोपनिषद कहा जाता है । महानारायणोपनिषदमें मिन्न मिन्न प्रकारोंसे, 
दस बार शिवलिज्ञका उल्लेख किया गया है। ऊर्घ्वलिज्न, हिरण्यलिज्न, सुर्णलिञ्न, 
दिव्यलिब्न, भवलिज्र, शर्वलिब्र, ज्वललिज्ञ; आत्मलिड्, परमात्मलिक्ष तथा शिवलिञ्' 
की वन्दना करते हुए वहाँ कह्दा गया है कि. “मैं सर्व लिझ्नकी स्थापना करता हूँ |” 
भैन्नायशीय संहिता तथा नारायणोपनिषदके परामर्शसे यही निष्कर्ष निकलता 
हैकि शिवकी मूर्ति तथा शिवलिक़ दोनोंकी अर्चना बेद-कालमें ही आरम्म हुई। 
इस तरह पुराणोंके शैब-धर्मके विकसित रूपका मूल वेदोंमें प्राप्त होता है। अब हम 
यह दिखानेकी चेश करेंगे कि वैष्णव घर्मका मूलखोत भी वेद ही है। 

वैष्णवरर्भ नारायणीय घर्मके रूपमें प्रथम. उत्पन्न हुआ। नारायण ऋषि 
पुरुषसूक्तके रचयिता हैं| ईंश्वरका केवल “ पुरुष ” के रूपमें उल्लेख पहले 
पहले नारायण ऋषिने किया । सब धर्मॉके इतिहासमें पुरुष-तत्त्वकी 
कल्पना सबसे अधिक क्रान्तिकारी है।मानवने अपनी आर्माके रूपमें इंश्वरको 
देखा और पहचाना, इस बातका महत्त्व मानसिक विकासकी दृश्टिसे निस्सम्देह स्वो- 
परि है| नारायण ऋषिने पहले देखा कि इंश्वर “ पुरुष ” है। हमने पिछले 
पृष्ठोंमें बतलाया है कि वेदोमें “ पुरुष! का अर्थ “मनुष्य '- होता है। 
ब्ुस्तवर्म यही आत्मविद्याका प्रारम्म है । ' पुद्बे ” तथा “आत्मा दोनों कल्पना+ 


इतिहास-पुराणों तथा रामायणकी संस्कृति ह्प्र्‌ 


ओंका विस्तारके साथ विमर्श पहले ही किया गया है। उस रुदर्भमें नारायण- 
द्वारा प्रणीत दर्शनके सारको समभनेका यदि प्रयत्न करें तो उपर्युक्त निष्कर्षका 
महत्व आसानीसे समभमें आयेगा। मानव जब ईंश्वरको आत्माक़े रूपमें या 


मनुष्यके खख्पमें देखता है तमी भक्तिका उदय सम्भव है। भक्ति सब्र धर्मोंका 
स्वोपरि रहस्य है । 


शतपथ ब्राह्मणमें ( १२।३।४।१-११ ) कहा गया है कि पुरुष नारायण॒को 
प्रजापतिने यशका उपदेश दिया और उसमें आत्मोपासनाका कथन किया |सब लोग, 
सब देवता, सर्व बेद, तथा सर्व प्राणी आदिकी आत्मामें स्थापना करें और झत्माको 
उनमेँ स्थाप, यही वहाँ कथित आत्मोपासनाका खरूप है.। नारायणदृष्ट पुरुषसूक्त 
भी पुरुषको विश्वाव्मक होते हुए भी विश्वातीत बतलाता है । नारायणने उस पुरुष 
मेघका प्रतिपादन तथा अनुष्ठान किया जिसमें सर्वस्वको अर्पण करना आवश्यक होता 
है। शतपथ ब्राह्मण ( १३॥६।१।१ ) का यही कथन है । यह पुरुषमेघ मनुष्यको 
बलि देनेकी विधि नहीं; सर्वात्मभावको प्राप्त कर लेंनेकी विधि है । इसमें दक्ति- 
णाके रूपमें सर्वस्र अर्पित करना पढ़ता है और अन्तमें आत्माके स्थानपर 
अप्रिकी स्थापना करके वानप्रस्थका खीकार करना पड़ता है। यह पुरुषमेष 
नारायणाद्वार प्रतिपादित तथा अनुष्ठित हुआ । वहाँ इसके लिए. 
* पंचरात्र यशक्रत ” यह विशेषण प्रयुक्त हुआ है| वहाँ इस यश्ञका फल भी यह 
बतलाया गया है कि नारायण सर्वभूतातीत होकर सर्वात्मक बने ।  पैचराम? एक 
बढ़ा ही ध्यान देने योग्य विशेषण है । इससे पंचराश्रके-जो कि भागवत 
धर्मकी प्रसिद्ध संज्ञा है- नामकंरणका समाधान होता है और. एक 
ऐतिहासिक समस्या सुहक जाती है | भागवत घर्मकी इस संशञाका मूल 
शतपथ ब्राह्मणमें प्रतिपादित प्रथम नारायणीय धर्ममें प्रा होता है । पुरुषमेघ ही 
प्रथम नारायण-धर्म है। वेदोंमें एकाह, द्यह, दशरात्र, द्वादशराज आदि वज्ञोंकी 
रंज्ञाएँ उनकी अवधिके अनुसार प्रतिपादित हुई हैं। उसी तरह पुरुषमेधके लिए. 
* पंचरात्र ? विशेषणका उपयोग किया गया है| शतपथ ब्रह्मणमें पुरुषमेघ पाँच 
दिनोंतक चलनेवाली ब्योरेवार प्रयोग-विधिके रूपमें वर्णित है । सर्व भूतोंमें - भग- 
वानके पावन अस्तित्वका अनुभव करनेवाली भावनाकी अभिव्यक्ति इस यज्ञमें कई 
प्रकारोंसे की गई है। इस विधिमें सब समूहों या जातियोंके चारों वर्णोंके लोगोंको 
पुरुषमेघकी यज्ञ-सभामें इकट्ठा करने तथा पुरुषसूक्तसे उनका स्तवन करनेके लिए 
कहा गया है। इसके आधारपर कोई भी व्यक्ति आसानीसे समझ सकता है कि 
भागवत धर्मम सबके चरणॉपर शीश रखनेकी जो प्रथा है उसका जन्म इसीसे हुआ है। 


श्ष्र वैदिक संस्कृतिका विकास 


पुरुषमेघमें पशुयशकी तरह मानवोंकी बलि नहीं दी जाती । इस सम्बन्धमें 
शतपथ ब्राह्मण॒का निम्नलिखित कथन उल्लेखनीय है। एक समय यश्ञके मणडपमें 
स्तवनके ।लीए इंश्वरके रूपमें लाये गए. मानवोंको यज्ञ-पशु समझ कोई उनकी 
बलि देनेपर उतारू हुए; तब अआग्रेसे अशरीरेणी वाक्‌ प्रकट हुई 
आर उसने कहा, “ वध मत करो । मानवने अगर मानवकों मारना आरम्भ किया 
तो बढ मानवकों निगलना भी शुरू करेगा । ” 

आत्मार्पणकी कल्पना सोमयागमें भी विद्यमान है। उसमें दक्तिणा देते हुए. 
यों कहना पढ़ता है, “ मैं अपने प्राणोंके बदले यह दक्तिणा दे रहा हूँ ।” इससे 
बश्-संस्था ही भागवत-धर्मके झरत्मार्पणका मूल सिद्ध होती है। 

ऋष्णयजुवेंदकी वैलानस-शाखाने नारायणीय भागवत-घर्मकी बद्धिमें सहयोग 
दिया । वैखानस-शाखाका औतसूत्र तथा ( गह्मसुझत्मक ) स्मार्तसूत्र दोनों आज 
उपलब्ध हैं। वैलानल औतसूलमें औतकर्मके आरम्भ और अन्तमें नारायणके 
स्मरणका तथा नारायण॒को अर्पण करनेका विधान है । वैखानस गृद्मसूत्रमेँ पहले 
संस्कारोंकी महिमाका वर्णन करते हुए, संस्कारोंसे पावन व्यक्तियोंकी उच्च, उच्चतर 
तथा उच्चतम ओणियोंकी परम्पराको बतलाया गया। उसमें “ नारायण-परायण 
निद्वन्द् मुनिःको सर्वश्रेष्ठ या सवोपरि माना गया है। स्नानकी विधिमें नारायण 
आदिका उपस्थान करनेका आदेश दिया गया है । तर्पणमें नारायणका 
निर्देश है | आहिताप्मि संन्यासीके दहनकी विधि कहनेके उपरान्त नारायण- 
बलिका प्रयोग विहित है; उसमें नारायण-बलिकी विधिको विष्णुके मन्दिर्के पास 
करनेका विधान है और केशव आदि बारह नामोंसे तर्पण करनेके लिए कहा गया 
है । वैखानस-शालाके ब्राह्मणोंके वैष्णव मन्दिर मद्गास-राज्यमें विद्यमान हैं । 
मन्दिरोंकी प्रति्षा तथा पूजाकल्पके विषयमें वैलानस-शाखाके अनुगामियोंके 
आागम-अंथ भी प्रसिद्ध हैं। 

मैन्नायणीय संद्िताके शतर्द्वीयमें सम्मिलित तथा नारायण उपनिषदके गायत्री 
छुन्दर्मं लिखित, प्रार्थनाके अनेक मन्त्रोंके आधारपर सिद्ध होता है कि संहिता- 
कालके अन्तमें तथा उपनिषदोंके समय शैव-मागवत तथा वैष्णव-भागवत दोनोंके 
देवताओंकी रचनाका सूज्ञपात हुआ था । उनमें प्रेरणाकी प्राप्तिक लिए. महादेव 
रुद्ठ, कार्तिकेय स्कंद, हस्तिमुख दन्ती, चतुर्सुख ब्रह्मा, नारायण विष, भास्कर भानु, 
सोमराज चन्द्र, वैश्वानर वहि, महाजप ध्यान तथा वैनतेय सृष्टि इनकी क्रमशः प्राथना 
की गई है | नारायण उपनिषदरमे भी श्रार्यनाके ये ही मन्त्र उपस्थित हैं; उनमें कहीं 


इतिहास-पुराणों तथा रामायण॒की संस्कृति श्ष्क 


पाठभेदमें वृद्धि की गई है तो कहीं कुछ मन्त्रोंको हठाया गया है । उनमें जिन 
तीन और देवताओोंका समावेश है वे हैं नंदी, गढड तथा नारसिंह दुर्गें। दन्तीको 
बकऋतुएड कहा गया है; स्कंदके बदले पस्मुख कहा गया है और ब्रद्माके लिए. 
* बेदात्मा ” विशेषण दिया गया है । मैत्रायशी संद्दितामें विष्णुको केशव 
और यहाँ उसे वासुदेव कह्दा गया है। दुर्गिके लिए. 'कन्यकुमारी” तथा “कात्यायन? 
ये पुल्लिक्न विशेषण प्राप्त हुए हैं । मैज्ञायणीय संहितामें भी “ गौरे ? 
शब्द ऋहस्व इकारान्त है और * गिरिसुत ” उसका पुल्निज्ञ-विशेषण है | 
कया हम इन्हें वैदिकोंके पाठदोष मान लें या यह समझें कि वैदेक कालके पुरा- 
णोमें “ दुर्गि ” और “ गौरे ? पुरुषवाचक नाम थे और बादमें वेदोंके उत्तरबर्ती 
पुराणोंमें वे “ स््नीवाचक ” बने १ इन समस्याओंका समाधान करनेके लिए. कुछ 
प्रमाण पुराणोमें ही मिलेंगे । 


पुराणोके प्रथम पाँच अवतारोंके बीज या उनकी मूल-कथाएँ वैदिक वाझआयमें 
ही मिलती हैं। जलप्लावनके समय समुद्रमें मनुकी नौकाके मल्त्यद्वारा वहन एवं 
रक्षणकी कथा शतपथ ब्रह्मणमें ( १८१ ) मिलती है। यही मत्त्यावतारका 
मूल है । कूमीबतारका बीज तैत्तिरीय संहिता तथा तैत्तिरीय आरण्यकर्में पाया 
जाता है | प्रजापतिके शरीरका रस कूमरूप घारण करके जलमें संचार कर रहा था| 
प्रजापतिने उससे कहा, “ मेरी त्वचा तथा मांससे तुम्हारा जन्म हुआ है; ” 
तब उसने कहा, “ ऐसा नहीं है।” यह कूम बादमें कहने लगा, “ मैं तुमसे 
पहले ही विद्यमान हूँ। ” यह कूर्म ही ' सहखशीर्षा पुरुष ? के रूपमें प्रकट हुआ | 
तब प्रजापतिने उससे कहा, “ तुम मेरे पूरववर्ती हो | इसीलिए, इस समूचे विश्वका 
नि्माण करो । ” उसने अपनी अज्लिसे प्रत्येक दिशामें जल फेंका और उससे आदित्य 
आदि सृष्टिको उत्न्न किया ( तैत्तिरिय आरण्यक १।२३।१-६ ) । तैत्तिरीय 
ब्रह्मणमें वह कथा है जो वराह्यवतारका मूलखोत है । प्रारम्भमें यद्द सब सलिल- 
मय था। उल सलिलकी सहायतामें प्रजापतिने स॒ड्िके निर्माणके लिए बहुत 
परिश्रम किया | उसमें उन्हें एक कमल-पत्र दिखाई दिया | उन्होंने सोचा कि कमल- 
पत्रकी उत्पत्ति किसी मूल-रूप आधारको पाकर ही हुईं होगी और वराहका रूप घारण 
करके वे उसके मूलमें, पानीकी तहमें जा पहुँचे । वहाँ उन्हें एथ्वी मिली। उसके 
कुछ अशको लेकर वे ऊपर आये और उन्होंने उल आदर अंशको कमल-पत्रपर 
बिल्लेर दिया | उससे यह प्रथ्वी बनी | उसपर पवन बही और वह झादई अंश सूख 
गया । वालुकाके मिश्रणुसे उसे इढ़ बनाया ( तैत्तिरीय ब्राह्मण १।१॥३ )। इसिंहा- 
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बतारकी मूल कथा तो वेदोंमें नहीं मिलती; परन्तु उससे सम्बद्ध व्यक्तियोंके नाम 
अवश्य पाये जाते हैं। कयाधूके पुत्र प्रहुलाद ( तैत्तिरीय ब्राह्मण १४॥१०७ ) और 
राज्रस-दूत हिरण्याज्षके ( तैत्तिरीय आरण्यक ४।३३ ) उल्लेख मिलते हैं । वामना- 
बतारका बीज शतपथ ब्राह्मणमें ( १२५४ ) है। उसमें कहा गया है कि देबोंको 
समूची (थ्बीकों पानेकी इच्छा थी। विष्णु उस समय “ बामन ? याने छोटे थे। 
विषयक अर्थ हैः यंक | उसकी सहायताते. अर्चना तथा परिश्रम करके देवोंने 
समूची इश्वीको प्रात कर लिया । उस अमसे विष्णुको ग्लानिआ गई + 
विष्णुका अर्थ है अग्नि । वह वनस्पतियोंकी जढ़ोंके नीचे प्रविष्ट हुआ; देवोंने 
खननसे उसे पा लिग्रा । 

राम, कृष्ण, डुद्ध तथा कल्कि अवतारोंकी-कथाओंके बीज वेदोंमें नहीं 
मिलते | ऊपर कहा ही गया है कि वासुदेव, केशव तथा नारसिंह इन नामोंके 
उल्लेख मैज्यशीय संहिता तथा नारायणोपनिषदमें पाये जाते हैं ) अथर्वबेदमं परशु- 
रामके अवतारकरो परम्परासे सूचित करनेवाला बीज मिलता है ।.“ भूगुकी .हिंसाके 
कारण सुंजय. वैतहव्य राजा परास्त हुए। उन निन्‍्यानत्रे राजाओंको, भूमिने 
डालकर फेंक दिया । ब्राह्मणप्रजाकी हिंसा करनेके कारण उनकी वह पराजय 
हुई जो वास्तवमें असम्भव थी,” ( अथर्ववेद ४।१६।१,११ )। यह उल्लेख 
अप्रत्यक्ष रूपसे परशुरामावतारका सूचक है । वहाँ यह भी बतलाया गया है कि 
आह्मणोंके गो-धनका अपहरण अनुचित है; इस तरहका अपहरण करनेवालोंका 
विष्व॑ंस होता है और उनका राष्ट्र भी बिनाशके गर्तमें गिरता है। वहाँ यह संकेत 
भी किया गया है कि आहमणसे शुल्क अर्थात्‌ राज्यस्तर लेनेसे नरककी प्राप्ति होती 
है (४१६४३ )। वास्तवमें यह. सूक्‍त ब्राह्मण तथा क्षत्रिय राजाओंके प्राचीन कालके 
धर्म-युद्धकी, ओर निर्देश करता है। 
वैदिक-अवैदिक अर्थात्‌ याशिक और यज्ञविरोधी परम्पराओंका संघर्ष तथां समन्वयः 

इतिहास-पुराणों और बेदोंके सम्बन्धका अबतक दिग्दर्शन किया। पौराणिक 
चर्मकी एक विशेषता यह है कि उसके मुक्ताबलेमें यश-संस्था एकदम पिछड़ गई । 
भागवत-धर्ममें वेदविहित यज्ञोंको दोषपूर्ण बतलाया गया है, उनकी निन्‍्दा की 
गई हैं। इसके आधारपर इतिहासके कई पणिडित यह सिद्ध करनेका प्रयत्न करते 
हैं कि पौराणिक संस्कृति तथा वेदोंकी संस्कृतिमें विरोध है और पौराणिक धर्म 
वास्तवमें अवैदकोंके वेदपूर्व काले चलते आये घर्मकरी वह नवीन व्यवस्था है जिसे 
बैदेकोने बड़े समन्‍्वयपूर्सक तैयार किया । इस- उपपत्तिको सिन्ध “प्रान्तमें “उत्खननमें 
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पाये गए तीन हजार वर्षोके पूर्ववर्ती सांस्कृतिक अवशेषोंसे पुष्टि मिलती है | (१ ) 
यह अनुमान किया जाता है कि उस उन्नत संस्कृतिके लोगोंमें योगविद्या तथा लिब्न- 
रूप शिवकी पूजा तो अवश्य विद्यमान थी; परन्तु उनमें बेदोंकी याशिक याने यशपर 
आधारित संस्कृति नहीं थी । इस अनुमानके लिए. पर्याप्त सामग्री इस उत्खननमें 
पाई गई है। ध्यानस्थ शशिवकी मूर्ति तथा पूजनीय शिक्ष-समान लिक्ञः वहाँ उप- 
लब्ध हुए हैं । ( २ ) रुद्र यश्के विध्वंस-कतो हैं । उन्होंने श्रजापति दक्षुके यश्ञका 
विध्वेस किया । अ्निचयनमैं रुद्ठसम्बन्धी कार्यके समास होनेपर प्रोक्षण 
करके सब शुद्ध किया जाता है और ब्यम्बकेड्िमें र्को बाहर सुदूर देशोमें 
उत्तर दिशाकी ओर पहुँचाकर शुद्धेकी विधि की जाती है । इस तरहके 
प्रमाणोंके आधारपर इतिहासके कुछ मर्मज्ञ यह सिद्ध करनेकी चेष्टा करते हैं कि रद 
अवैदिक अनायौंके देवता थे और उनका वैदिकॉने स्वीकार किया । 


रुद्व मूल रूपमें अवैदिकोंके ही देवता हैं, इसे [छिद्ध करना बड़ा कठिन है । इस 
सम्बन्धमें अधिकसे अधिक यह कहना ठीक होगा कि रद वैदिकोंकी पशुपालनकी 
असम्य अवस्थाके समयसे चले आये देवता रहे होंगे। यह भी कहना सम्भव है 
कि वे रुद्” और अवैदिक लिझ्ड-देवता इनका समन्वय वैदिकोंने किया । ऋग्वेदके 
र-सुक्तोमें रुद्र मस्तोंके पिताके रूपमें वर्शित हैं।मझत्‌ इन्द्रके निय सहयोगी 
देवता हैं। वहाँ मद्तोंको मी “रद्र! अथवा “रद्रीय? संशां दी गई है । 
बरुण, अग्नि तथा - सविताकी तरह रुद्धके लिए भी “ असुर ” जैसा अति प्राचीन 
देवताओंका विशेषण प्रयुक्त हुआ है ( ऋग्वेद ५४२११ ) । उसे “ ईशान? तथा 
* शिव ” कहा गया है ( ऋग्वेद १०६२।६ )। वेदोंके परवर्ती कालमें रदको ही 
+ शिव ? जैसा विशिष्ट अमिघान प्रासत हुआ । बैदिक वाड्ययर्म भी अभिको छोड़कर 
अन्य देवोंके लिए. इस नामका विशेषणके रूपमें उपयोग नहीं किया गया है | रुद्रके 
बाणुको सब वेदो्मे घातक कहा गया है। बैसे तो इन्द्रके बाणका वर्णन भी वेदोमें 
उपस्थित है; परन्तु वह बाण सिर्फ़ शत्ुओंका ही नाश करता है। रुद्रका बाण 
किसका विध्वंस करेगा इस सम्बन्धमँ निश्चयके साथ कुछ नहीं कहा जा सकता। 
इसलिए. ऋग्वेदमें ( १।११४।७,८ ) उनकी प्रार्थना यों की गई है, “ हमारी, 
संतान, हमारे माता-पिता, सेवक-गण, पशु तथा अश्व आदिका और हमारा नाश 
मत करो ।” उक्त प्रार्थनामें यह भी कहा गया है, “ पूजको, पूजकोंकी 
सन्‍्तानों तथा गौओंके लिए तुम्हारा बाण घातक सिद्ध न हो [?” “ उम्र ' और, 
“भीम * रुदके 'विशेषण हैं। उनके क्रोधका उल्लेख बार बार आता है। अथर्ववेदकों 
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(११२२६ ) प्रार्थना है, “ विद्युदूप अख्से भक्तका वध मत करो । उस 
अज्त्रको दूसरी जगद्ट गिरने दो।” शतपथ ब्राह्मणका ( ६१।१।१ ) कथन है कि 
देव भी इनके धनुष्य और बाणोंसे डरते हैं; उनसे अपने नाशकी उन्हें आशझ्ञ है। 
परत प्रार्थनासे वे ( सबका ) कल्याण करते हैं। वे वैद्योके राजा हैं। उनके 
सम्बन्धमें यह भी कहा गया है कि वे यज्ञकी सहायतासे सब मनुष्यों तथा पशु- 
ओंकी व्याधियोंका नाश करते हैं। रू भीषण हैं; अतणव उन्हें दूर पहुँचाने- 
की कल्पना व्यम्बके्टिमें सम्मिलित की गई है । यशके स्तोन्न तथा हृवि उन्हें प्रिय 
हैं ( ऋग्ेद २१३३ ) । तीत्र व्याधिको उल्नन्न करनेवाले तथा सहसा शत्रोंकी 
भीषण वर्षा करनेवाले देवताके रूपमें उनका वर्णन हुआ है अवश्य; परन्तु साथ 
साथ यह भी कह्दा गया है कि वे पापहर्ता हैं; उनके हाथ सुख-दाता हैं; वे समृद्धिके 
दानी तथा रोगोंका निवारण करनेवाली दवाओंके दाता है । 


दक्ष-यशके विध्वंसकी पौराणिक कथा सामान्य यशविरोधकी सूचक नहीं मानी 
जा सकती | यह कथा वास्तवमें प्रजापति दक्ष तथा रुदगणके आपसके विरोधकी 
परिचायक है। रूगणने अवैदिकों तथा आर्येतर ध्यक्तियोंसे बहुत ही हेलमेल 
बढ़ाया । वह उनसे घुल-मिलकर एक बना । परन्तु दक्ष प्रजापतिके गणकों अपने 
विशुद्ध आर्य वैदिक गण होनेपर बढ़ा अमिमान था। अतएव यह अनुमान 
सुसंगत होगा कि दक्षुप्रजापति-गणके इसी अमिमानके कारण वह संघर्ष हुआ। 
कदाचित्‌ यह भी सम्भव है कि यह कथा रू-गणमें मिले हुए. अवैदिक देवतासे 
सम्बद्ध हो । जिस तरद्द नारायणीय वैष्णव धर्मने हर, शक, यवन, किरात, 
चण्डाल आदि मानवोंको पावन किया उसी तरह रुद्र-यूजक धर्मने नारायणीय 
धर्मसे बरसों पहले ही मानवॉम भेद न करते हुए मानवजातिको वैदिक और 
बेद-मूल कालमें शुद्ध किया । इसीसे वैदिकेतर व्यक्तियोंकी लिब्नपूजा तथा शिव- 
पूजाका मिलन संपन्न हुआ | रूवःशिव शुद्ध तथा अतिशुद्ध समभे जानेवाले 
लोगोंके भी देवता बने | रुदर-शिवकी यह प्रवृत्ति वेद-मूल कालमें ही निर्माण हुई 
होगी.) अरण्य-निवासी तथा पार्वतीय समूहोंको पशुपतिके भक्त-गणोंने पशु-पालन 
करते हुए. ही अपनानेका प्रयत्न किया। इसीलिए, प्रजापति दक्षकी कन्यासे रद्र- 
गणुके अधिपतिका जो विवाह स्वयंवरमें संपन्न हुआ वह प्रजापति दक्षुको सम्मत 
न हुआ; इसीसे यह विरोध यशके विध्वंस तथा दक्षके संहारकी मर्यादातक 
पहुँचा । ऋग्वेदमं ( १।३३॥५-१० ) रुद्र सुन्दर, नित्य युवक, अवयबोंकी 
हढ़ मांस-पेक्ियों तथा मनोहर ढोढ़ीसे संयुक्त, तेजस्वी तथा रक्त और गौर 
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वर्णके रूपमें वर्णित हैं। र्के शरीरकी कान्ति तथा अवयबोंको सोनेकी तरह दीति- 
मान्‌ कहा गया है। उनकी दीसि सूर्य तथा हिरण्यकी तरह शोभायमान है ( ऋग्द 
१४३५ )। वे मेघपति हैं. ( १४३।४ )। “ सुशिप्र ? तथा  बच्नु ? ये इन्ध्रके 
विशेषण रुढ़के लिए भी प्रवुक्त हुए हैं| न ऋग्वेदके रका यह रूप न उनके ये 
विशेषण उनके अनायेके देवता होनेके अनुमानकी पुष्टि करते हैं। सनकी, भीषण, 
पशुओंके पालनकर्ता, रोगोंके निर्माता तथा अपहर्ता आदि देवताओंके ऐसे लक्षण 
हैं जो आर्य एवं अनार्य दोनोंको मान्य हो सकते हैं | रद संभवतः बैदिकोंकी सबसे 
अशम्य अवस्थामें विद्यमान प्राचीन देवता हैं । यजुवेंदकी संहिताओंके समय यह 
सबको मान्य हो चुका था कि वे क्या आय॑ क्‍या अनार्य सब्रोंके देवता थे | इसीलिए 
उन्हें “चर्मघारी' तथा “विविध तनुओंसे संयुक्त ? कहा गया है। “ अरण्योके अधि- 
पति, ? 'स्तेनोंके पति, ” 'तस्करोंके पति ” आदि विशेषण उनके अनायोंमें मान्य 
देवत्बकी ओर निर्देश करते हैं। “ नमो विस्पेभ्यः विश्वस्पेम्यश्व वो नमः? 
( तैत्तिरीय संहिता ४/५॥४।१ ) जैसी वंदनासे यह अनुमान किया जा सकता है 
कि अनायोके विविध देवता उन्हींके विविध रूप हैं | “ कपदी ” ( याने जटाघारी ) 
तथा ' ब्युप्रकेश ( याने जिसकी श्मभु की गई है वह) असम्य तथा सम्य अवखा- 
ओके देवताओंकी ओर संकेत करते हैं। तात्पय वेदोंके पूरववर्ती कालसे चले आये 
रुद्देव वैदिक कालमें ही वैदिक तथा अवैदिक दोनों देवता बन चुके ये | अत- 
एव बैदिकों द्वारा अनारयोंके देबताके ख्वीकार किए. जानेकी कल्पनाकी अपेक्शा यह 
कहना अधिक युक्तियुक्त होगा कि वैदिक तथा अवैदिक देवताओंके मिलनसे शिव 
महांदेवका उदय हुआ । वैदिकोंने वेद-कालमें अनायौसे लिज्ञयूजाका स्वीकार किया 
होगा। आये तथा अनाय॑ दोनोंमें शिव समान रूपसे आदरके पात्र ये। शिव- 
देवताके उक्त अनारय अशके कारण ही यज्षमें उनके विसरजनके उपरान्त शुद्धिकी 
विधि की जाती होगी। 


यज्ञ-सैस्थाकी महिमाको पहले याशिकोने ही कम किया । याशिकोने यशाक्ञके 
रूपमें मानसिक कर्मको महत्त्व प्रदान करना प्रारम्भ किया। उन्होंने इस तत््वका 
प्रतिपादन किया कि उपासनाके साथ बाह्य कर्म करनेते वह “ वीयबत्तर ? यानें 
अधिक वीयैवान, बनता है ( छाल्दोग्योपनिषद १।१।१० ) | आक्षणप्थों तथा 
आरूण्यकोंमें यह सिद्धान्त प्रतिपादित है कि अश्वमेघ, अग्रिचयन, मंहा- 
अत आदि महाक्रतओोके प्रत्यक्ष अनुशनकी कोई आवश्यकता नहीं; केबल 
मानसिक उपासनाके रूपमें उनंका अनुष्ठान करनेसे भी उंतना ही फल प्राप्त हो सकता 


३९८ वैदिक संस्कृतिका विकास 


है। क्या बर्मसूभोंके रचयिता, क्या भाष्यकार दोनोंने इस सिद्धान्तका समर्थन किया 
है। ऐतरेय तथा शांखायन आरण्यकके अन्तमें कावषेय ऋषिका कथन है, “ हमें 
बेदोंके अध्ययनकी तथा यशकी कोई आवश्यकता नहीं है। ” शतपथ ब्राह्मणके 
अगिरहस्यमैं ( १०५॥४।१६ ) कहा गया है कि जिस स्थानपर कामनाएँ या 
इच्छाएँ पूर्ण होती हैं उस खथानपर आरूढ होना उपासनासे ही सम्भव है; वहाँन 
दक्षिणा पहुँच पाती है, न ज्ञानहीन तपस्ी | मुण्डकोपनिषदका भी कथन है, 
# यशरूप नौकाएँ ( प्लव ) अखिर ( अहढ ) हैं। ” 

इस तरह यह सिद्ध करना सम्भव है कि पौराणिक, बौद्ध तथा जैन धर्मौकी 
,्यशविरोधक प्रवृत्ति वेदोंमें भी प्रतित्रिम्बरिस हुई । बाह्य क्रिया-कलापोंसे निदृत्त 
होकर मानसिक एवं उदात्त धार्मेक भावनाकी ओर उन्मुख होना यही विचारोंके 
विकासका प्रमुख चिह्न है। साधारण तथा अप्रगल्भ मानव इस विचार-विंकासके 
“गुरु भार! को वहन नहीं कर पाते; अतएव याशिक कर्मकारंडके बदले नवीन अर्चा- 
कल्पों या पूजाअकारोंका निर्माण करनेपर पौराणिक, बौद्ध तथा जैन बाध्य हुए। 
उन्होंने यज्-मण्डपले भी अधिक सुन्दर तथा कलापूर्ण मन्दिर संस्थाको 
जन्म दिया; वेदोंके मन्‍्त्रोंके स्थानपर गद्यपद्यात्मक स्तोत्रों तथा प्रार्थनाओंकी 
रचना की | पुरोहितों तथा ऋत्िजोंका स्थान धर्मोपदेशकों, पुजारियों, कथाकारों, 
गायक़ों तथा वादकोंके वर्गोने ले लिया। यशके समारोहोंकी जगह उत्सवों तथा 
ती्थयात्राओं जैसे कार्यक्रमोंका आविरभाव हुआ | बाह्य.कर्मकएडके रूपका-अलग 
ढंगसे क्यों न हो - स्वीकार करना ही पढ़ा | जिस तरह यशरूप नौकाएँ अहृद तथा 
संसारल्‍्पी सागरके उस पार ले जानेमें असमर्थ हुई उसी तरह और उतनी ही 
मात्रा मूर्तिपूजा भी उस कामके लिए असफल रिद्ध हुई। 
पुराणोंका इतिहास-कथन 

इतिहास-पुराणोंने विश्वके इतिहासकी कल्पनाको जन्म दिया। विश्वमें तथा 
मानव-समाजम एक ही काल-तत्त्व अनुस्यूत है, इसका ज्ञान इतिहास-पुराणोने 
कराया । काल-तत्व भी अद्य-्तत्वका ही एक रूप है। उप्पत्ति, स्थिति तथा लय- 
की तीनों अवस्थाओंका पूर्णतया समावेश करनेवाले तत्वके रूपमें ही ब्रक्षका 
वर्णन उपनिषदोंमें किया गया है। समूचा अस्तित्व या समूची सत्ता कालपर 
आधारित है। इतिहास-पुराण इस बिचारके ज्वलन्त प्रमाण हैं। महामारतके प्रथम 
अनुक्रमणिका-पर्वमें कालतत्वका वर्शुन है । उसमें संजय धृतराष्ट्से कहते हैं, 
£ झस्तित्वअनस्तित्व, सुख-दुःख सब कालपर आधारित है। शुम और अशुभ 
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भी कालकृत आविष्कार हैं। कालके ही कारण प्रजाओंका न्हास तथा विस्तार होता 
है। भूत-भविष्य-बर्तमान तीनों कालनिर्मत हैं । इस सत्यको समभकर अपनी 
बुद्धिको नष्ट मत होने दो (महाभारत १॥१।१८७-१६० )। 

विश्वेतिहासका वर्णन वास्तवर्मे पुराणोंका एक महत्वपूर्ण उद्देश्य है। अह्म- 
वैबते पुराणमें ( ब्ह्माएड पुराण १३२१॥३४३७ ) पुराणकी परिभाषा निम्नानुसार 
की गई हैः “ पुराणोंके प्रमुख लक्षण पाँच हैं- सृष्टि, प्रलय, वंश, मन्वन्तर 
तथा वंशोंके चरित्र |” यह परिभाषा अब सर्वमान्य हो चुकी है। इनके सिवा 
अन्य कई विषयोंका पुराणोंमें विवेचन किया गया है । हरेक पुराणका कोई अलग, 
विशिष्ट विषय भी है। 

पुराण-अंथोंमें पुराणोंके रचयिताओंने दो भेद मान लिए हैं और वे हैं, 
महापुराण तथा उपपुराण । महापुराणोंकी सूचीके सम्बन्धमे प्रायः ऐकमत्य है; 
परन्तु उपपुराणोंके विषयमें यह हाल नहीं है । कुल पुराण आठारद माने गए हैं। 
उनके नाम निम्नानुसार हैं:- ब्राह्म, पाद्म, विष्णु, शिव अथवा वायु, भागवत 
( देवी भागवत अथवा वैष्णव भागवत ), भविष्य , नारद, मार्कण्डेय , 
अप्मि, अ्नवैवर्त, लिक्, वाराह, स्कंद, वामन, कूर्म, मात्स्य, गरुड और 
ब्रह्माएड । देवी भागवत तथा माल्स्य पुराणोंमें वैष्णव भागवतके स्थानपर 
देवी भागवतको महापुराणोंके अन्तर्गत रखा गया है। गरुड पुराणमैं वायु तथा 
शिवको दो अलग पुराण मानकर वामनको हटाया गया है । कूर्म पुराणमैँ महा- 
पुराणोंकी संख्या उन्नीस बतलाई गई है । उपपुराणोंकी तालिकामें समानता 
बिलकुल नहीं है। एक स्थानपर वर्गीकरण किया है जो निम्नानुसार है: शिवसम्बन्धी, 
विष्णासम्बन्धी तथा अन्य देवताओंसे सम्बद्ध | इस बर्गीकरणमें दस शिवसम्बन्धी 
और चार विष्ुसम्बन्धी पुराण तथा दो ब्मदेवसे, एक अमिसे और एक सूर्वसे 
सम्बद्ध पुराण बतलाये गए हैं । पुराणोंके छोकोंकी कुल संख्या चार लाख 
बतलाई गई है। 

खड्टिके प्रारम्भसे ही इतिहासका कथन करनेकी पुराणोंकी पद्धति है । प्रायः 
सभी पुराणुमें प्रारम्भम स्वायंभ॒ुव मनुकी उतपत्तिके- कथनके उपरान्त उसके वंशके 
पुरुषोंके कर्ृत्वका तथा वंश-बृक्षका प्रतिपादन किया जाता है। इसके बाद 
राज्य-संस्थाकी उत्प्तिके वर्णनके लिए प्रधु-वैन्यका चरित्र रखा जाता है। 
अनेक मन्वन्तरोंके इत्तान्तके बाद वैवस्वत मनुसे लेकर महाभारतके युद्धोंतकके वंशों 
तथा महापुरुषोंका वर्शन॑ किया जाता है । इसमें भूगोल, देवसुरोंके युद्धों, सात 
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द्वीपों तथा सात सागरोंके वर्शनका समावेश होता है। महापुराणोमें सामान्य 
रूपसे इस तरहके साधारण विषयका प्रतिपादन पाया जाता है। सिवा इसके 
देवताओंकी महिमा अथवा उनके चरित्र, व्रत, जतसम्बन्धी कथाएँ, स्मार्त धर्मशात्र, 
तीय-स्थानोंके वर्शन आदि विषय भी हरेक पुराणमें उपस्थित होते हैं । 

पुराणोंका इतिदासमें अदूसुत वर्णनों, अतिशयोक्तियों या अलुक्तियों तथा 
कल्पनाओंके विलासका अंश प्रधान है। अतएव उनमें सच्चे इतिहासका अंश 
पूर्ण रूपसे आच्छादित होता है। इनमें इतिहासका अंश कितना है और शुद्ध 
कल्पनाका अंश कितना है इसका विवेक करना प्रायः असम्भव हो उठता है। भूगो- 
लके वर्णनकी तरह इतिहासका वर्णन भी यहाँ काल्पनिक ही होता है। भूगोलके 
पौराणिक वर्णनमें सत्यके अत्यल्प अंशपर कल्पनाका गगनचुम्बी प्रासाद खड़ा 
हुआ नजर आता है । पौराणिक इतिहासका भी यही हाल है। जम्बुद्वीपमें समा- 
विष्ट भारतवरषका वर्णन सत्य है; परन्तु मेरुपर्वत, दृधिसमुद्र आदि कल्पनाएँ अदूमुत 
हैं। इन अद्भुत कल्पनाओं में भी वास्तविक अर्थके, सत्यके अन्वेषणका सराहनीय 
प्रयत्न स्वर्गीय वि. का. राजवाड़े जैसे मनीषियोंने किया है और उनके उस 
पयललको पूर्णतया निष्फल भी नहीं कहा जा सकता | 

ऋग्वेद्म उस समयके सूक्त पाये जाते हैं जब देव तथा असुर दोनों एक ये | 
आह्यण-मंथों तथा पुराणोंमें देवों तथा असुरोंके श्रातृत्वके सम्बन्ध कथन है। 
यह काल प्रजापति-संस्थाका है; क्योंकि ब्ह्मण-पथोंमें असुरोंको प्रजापतिके ज्येषठ 
पुन्न तथा देवोंको कनिष्ठ पुत्र कह गया है । देवों तथा अछुरोंके एकत्र निवासके इस 
समयकी समातिकरे बाद यजुबेंदका काल आता है। देवों तथा असुरोके विच्छेदके 
उपरान्त जो संस्कृति निर्मित हुई वह असीरिया तथा मिसर देशॉमें पाई जाती है । 
यजुबेंदकी संहिताओं, आह्मण-मंथों तथा पुराणोमें देवों तथा असुरोंका युद्ध वर्शित 
है। इस युद्धमें पहले असुरोंकी विजय होती है । प्रह्हाद, बलि आदि असुरोंके 
समूचे विश्वपर फैले हुए. सामान्‍य देबोंके साम्राज्योंके पहले निर्माण हुए। ऋग्चवेदमें 
एक जगह वर्णन है कि एक समय अग्रिका लोप हुआ; वे कहीं जा छिपे । देवोंने 
खूब तलाश की और अन्तमें उन्हें अग्नि मिल गए। अभिके लोपका यह समय 
ही वास्तवमैँ देवोंकी पराजय तथा असुरोंकी विजयका काल है । प्रजापति-संस्थाके 
सुबोग्य संगठन तथा यशनसंस्थाकी स्थापनाके कारण देव याने वैदिक ऋषियोंके 
पूल असुरोके साम्राज्योंसे अलग. होकर अपने खतंत्र राज्योंकी स्थापना करनेमें 
संभर्थ हुए। पुराणोमें केद्दी गया है कि ब्ह्मदेवकी शरण में पहुँचकर देवोंको जब विषुणुका 
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सहयोग मिला तथ वे पुनः विजयी बने | इस कथनसे उपयुक्त स्वराज्य-स्थापनाका 
झनुमान किया जा सकता है। 


पुराणोंकी रुद्र-शिवकी कथाएँ एक विशिष्ट इतिहासकी ओर संकेत करती हैं। 
यह इतिहास रूद्-गणोंसे सम्बद्ध है। रुद्न-गण इन्द्रकी अपेक्षा अधिक प्राचीन हैं। 
इन्द्रके सहयोगी सैनिक गण थे मझत्‌ नामके देवता | रुद्र इन मस्तोंके पिता हैं । 
रुद्र स्वयं गण-पति हैं और गणपति उनके पुत्र भी हैं। वेदोंके अनुसार रद्रोंकी 
संख्या ग्यारह है । पुराणोंमें र्के सौ अवतार माने गए. हैं। उनमें एक अबतार 
है मतंग और कालीको मातंग-कुमारी कहा गया है | मतंग वास्तवमें वर्तमान मांग॑ 
जाति है। रुद्र-गणमें सब्र प्रकारकी सामाजिक अवस्थाओंसे गुनरनेवाली अतिप्राचीन 
कालकी जातियोंका समावेश हुआ था। वैदिक जब असम्य अवस्थामें थे तब रुद्र 
उनके देवता थे। रुद्र पशुपति हैं; याने उनकी पशुपालक संस्कृतिके समयकी वन्य 
अवस्थाके देवता हैं। देवगणों तथा मनुष्यगणोंमें नामोंकी एकताके उदाहरण 
प्राचीन इतिहासमें पाये जाते हैं। उदाहरणके लिए. “ शिव ! नाम लीजिए। कम्बे- 
दम ' शिव ! उस जातिका नाम है जो दाशराश्ञ युद्धमें सम्मिलित हुई थी। बक्मा 
यदि देवताका नाम है तो साथ साथ ब्राह्मणोंका भी ) इसी तरह रुद्ेदेवको 
माननेवाले र्ध-गण अपने सम्पर्कम आये हुए अवैदिक गणोंको भी आसानीसे 
सम्मिलित कर लेते ये । वैदिकोमें कुछ गण इस प्रइत्तिके विरोधी ये। इस सस्ब- 
न्धर्में दक्ष प्रजापतिका गण रूदनःगणोंका सख्त विरोधी था | यह विरोध 
ही भीषण युद्धमें परिणत हुआ | पुराणोंमें कथित शिव-कथामें दक्ष प्रजापति 
और शिवके इस संघर्षको बढ़ा ही महत्त्व प्राप्त है । पुराणोंके अनुसार क्रमसे 
उमाके दो जन्म हुए । पहले वह द्त-दुहता थी और बादमें हिमालय-कन्या 
बनी । पहले जन्ममें वह “ गौरी ? याने गोरे रंगकी थी और दूसेरे जन्ममें 'काली' 
याने काले रंगकी बनी । गौराड्ग शंकरने गौरीसे विवाह किया | दक्ष-यशमेँ अप- 
मानित होनेंके कारण गौरीने आत्महत्या की और हिमालयके घरमे जन्म लिया। 
यही पार्वती काली है। शंकरके जीवनमें संपन्न ये दो विवाह वास्तवमें वैदिकोंकी 
अबस्थामें जो दो स्थित्यन्तर हुए उनका इतिहास है। काली या ऋष्णवर्ण जातिमें 
रूद्-गणके घुल-मिल जानेका अर्थ है कालीसे रुद्वका विवाह हो. जाना | काली 
जातिमें माठृप्रधान संस्था विद्यमान थी। रुद्रपर कालीद्वारा करोधसे किये गए. रृत्यका 
जो वर्णन उपलब्ध है बह मातृप्रधान ३१) प्रतीक है । क्यो आर्य, क्या अनाये 
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सबको एकरूप बनानेवाले देवता शिव हैं।अतणएव शिव-पूजक जातियाँ झत्यन्त 
बर्बर अवस्थाओंमें पाई जाती हैं | शैव-धर्मके रूपमें आर्योने भेदामेदके विचारको 
तिलाञ्लि देंते हुए समूचे संसारको एक धर्मसंस्थाकी छुम्रछायामें ले 
आनेका महान्‌ प्रयत्न किया | इस प्रयत्ममें या तो आयेंतरोंसे ( याने अनायो ) 
शिवके कुछ रूपोंका खीकार किया गया या आर्येतर “शिव'में वैदिक ' रुद्र/का 
विसर्जन किया गया। 

अगस्य, परशुराम तथा रामकी कथाओं द्वारा पुराणोंने बैदिक भारती- 
योंके दक्षिण दिशामें रंचित इतिहासकी ओर संकेत किया है।अगस्यका 
समुद्र-आशन वास्तवमें लिंहलद्वीप, अक्षदेश, मलाया, इंडोचायना, जावा, सुमात्रा 
आ्रादि द्वीपोमें भारतीय संस्कृतिके प्रसारका प्रथम प्रयल है | विन्ध्य पर्वतकी अगस्त्य 
ऋषिकी शरणमें आ जानेकी कथा विन्ध्यके आसपास तथा नर्मदाके दक्षिणमें किये 
गए उपनिवेशोंके इतिह!सको सूचित करती है। गुजरात, कॉकण, कारवार तथा 
मलबारमें और पूर्वदिशाके मद्रासतकके किनारेपर किये गए. उपनिवेशोंके प्रयल 
ही परशुरामके अवतारका प्रधान कार्य है । रामके अवतारमें अयोध्यासे मलबारतक 
और मालवासे गोदावरीतकके अगस्यद्वारा रचित उपनिवेशोंपर किये गए आक्रम- 
णोके निवारणका कार्य संपन्न हुआ | उसके लिए. सीलोनतक शपुओंकी गतिको 
पूर्णतया रोकना आवश्यक हो उठा; अनेकों अवैदिक जातियों, समूहों तथा राष्ट्रोके 
साथ मित्रताकी खापना करनी पड़ी | कृष्णावतार मथुरासे सौराषट्रककके उपनिवेशोंके 
इत्तान्तक़ परिचायक है। अर्जुन तथा बलरामकी तीर्थयाआएँ भारतके पूव॑ तथा 
पश्चिम समुद्रसे सम्बद्ध उपनिवेशोंके समुद्रके किनारेके मार्गकी ओर निर्देश करती हैं । 

भारतीयोंके अतिशाचीन कालके भौगोलिक पर्यटन तथा उपनिवेशोंके निर्माण- 
को सूचित करनेवाली कथाओोंका संग्रह पुराणोंम पर्याप्त माजमें पाया जाता है। 
डनमें भौगोलिक स्थानों, प्रदेशों, राष्ट्रों तथा मानव-समूहोंके ( लोक-समुदायों ) 
जो नाम पाये जाते हैं उनका आज उपलब्ध एवं ज्ञात नामोंसे मेल उपस्थित 
करना टेढ़ी खीर है। पुराणोंका कथन है कि सगरने भारतवर्षके बाहर पश्चिम 
तथा मध्य एशियांके निवासी शक, यवन, पारद, बचर, पल्चव आदि मानव-समूहोंको 
जीत लिया और उन्हें केश-भूषण आदि चिह्ोंको बदलनेपर बाध्य किया। महा- 
भारत, मनुस्द्ृति तथा अन्य पुराणोंका कथन है कि चीनसे यूनानतक फैले हुए. 
अतिप्राचीन राष्ट्रोमे ब्राक्षणों तथा ऋजियोंका पहले अस्तित्व था; परन्तु कुछ समयके 
बीतनेके बाद ब्राह्मणोंके सम्पर्कके न हो जानेसे क्मियत्वक भी लोप हुआ और 
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ये राष्ट्र दस्यु अथवा वृषल बने । अब यह कथन केवल कल्‍्पनाकी उपज है या इसमें 
सत्य भी है इस सम्बन्ध निश्चित निर्णय करनेके लिए आज कोई साधन उपलब्ध 
नहीं है। ययातिने असुरोंके राजा रषपर्वाकी कन्यासे विवाह किया था। अस्‍ुरोके 
ये राजा भारतके अन्तर्गत प्रदेशोंमें या भारतके बाहरके प्रदेशोंमें राज्य करते ये इस 
विषयमें आज कोई जानकारी नहीं दी जा सकती | 

शिव-चरित्र जैसी सामाजिक संक्रमणके इतिहासकी ओर संकेत करनेवाली 
अनेकों कथाएँ पुराणोंमें पाई जाती हैं । जब्रतक पुराणों और उपपुराणोंका तुल- 
नात्मक तथा पाठमेदोंके संशोधनके साथ रुम्पर्ण संग्रह उपस्थित नहीं किया जाता 
तबतक इन कथाओंके तारतस्य-पूर्ण पौर्वापर्य, रूपान्तर, संक्षेप-विस्तार, प्रक्तित अंश, 
बृद्धि आदिके विषयमें अधिक विचार करना असम्भव है । पुराणोंके सब पाठोंका 
एकत्र संग्रह करके पार्जिटर महोदयने भारतीय युद्धोत्तर वंश-इक्तका अध्ययन उप- 
स्थित किया है । इससे पौराणिक संशोधनकी पर्याप्त उन्नति हुई है । पार्जिटरक्त 
विवेचनसे पौराणिक संशोधन या अनुसंघानकी पद्धतिका स्वरूप किस तरहका 
होना चाहिए, यह भली भौँति समभ्कता जा सकता है | इस तरहके संशोधित प्रका- 
शनके उपरान्त इतिहासके प्रसिद्ध झअन्‍्वेषक स्वर्गीय राजवाड़े जैसा झनु- 
मान-चातुर्य तथा कब्पना-कौशल निस्सन्देह अधिक उपयोगी सिद्ध होगा। 
खर्गीय राजबाड़े द्वारा निर्मित इतिहास तथा भूगोल 

ख्र्गीय राजवाडेके अनुमानोंका सार निम्नानुसार हैः- महाभारतके 
भीष्मपर्वमें ( अध्याय ११ ) शाक द्वीपके मग, मशक, मानस तथा मंदक इन चार 
बर्णौंके अस्तित्वका उल्लेख है। मग शाक द्वीपीय ब्राह्मण, मशक च्त्रिय, मानस वैश्य 
और मंदक श॒द्ग थे । प्राचीन असीरियाके निवासियोंके इतिहासमें मंदोंका उल्लेख 
बार बार आता है | मंद असलमें सीयियन्‌ याने शकस्थानीय ( 5॥एफपंक्या ) 
अथवा शक हैं । मंद शाक द्वीपके शद्ध ये । ये मीढोंसे ( 0९१७8 ) भिन्न हैं । 
मंदोने इंसाके पूर्व ७०० से ५५० तक असुर-देशपर याने असीरियापर राज्य किया। 
असुरोके लेखोंके मंद ही इतिहास-पुराणोंके शक-शद्भ मंदक हैं। शाक द्वीपका मीष्म- 
कालीन चातुव॑र्ण्य हडन्‌ असुरके समयतक नष्ट हो चुका था और इंताके पूर्व ७०० 
के लगभग मंद केवल एक शाकवंशीय कुलके रूपमें प्रसिद्ध था| भविष्य पुराणकी 
(आह्षपर्व अध्याय १३६ ) कथाके अनुसार सूर्यकी प्रतिमाकी स्थापनाके लिए. 
अगबान्‌ श्रीकृष्णके पुत्र साम्ब्र शाक द्वीपसे मग ब्रह्मणोंको लिवा लाये ये। उनके 
चातुर्व॑स्यके नक्ठ हो जानेसे वे अभोज्य बने और भोजक कहलाने लंगे। अंनुष्ठान- 
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हीन व्यक्ति भोज्य नहीं रहते, भोजक बनते हैं। साइरस ( 09708) कंबाइसिसके 
( 08777988 ) पुत्र याने कम्बोज थे । साइरस शब्द कुरुसके ( (07७8 ) 
अपश्रंशसे बना है। पुराणोंके कथनानुसार कम्बोज भी इषलल्बक़ो प्राप्त हुए; वे 
सूलतः कुर्कुलके ही अन्तर्गत ये । 

साइरस इलाम अ्रान्तमें राज्य करते थे। इलाम प्रान्त इलिपि देशमें था। 
यही इलाइत्त है । असीरिया तथा बाबीलोनियाके पूर्वमें कास्पियन ( काश्यपीय ) 
समुद्रतक फैला हुआ प्रदेश इलिपि कहलाता था । पुराणों इला वृत्तको जम्बु- 
द्वीपमें रखा गया है । “ इलाबुत्त ? शब्दका * त्त ? 'प्'में परिवर्तित हुआ और 
इलाइप्प-इलिप्पिके ऋमसे “ इलिपि ? शब्दकी उत्पत्ति हुईं | मीढ ( )(९088 ) 
इलाबृत्तके निवासी ये। अजमीठ, पुरुमीढ आदि राजा मूल रूपमें इलावृत्त वर्षके 
थे और वहाँसे वे मारतवर्षमें आये होंगे। 

इलिप् देशको जीतनेके तीन वर्ष बाद याने ईंसाके पूर्व ५४६ में, साइरस 
अपनेको पशुंओंके राजा कहलाने लगा । पारसीक, पर्शु तथा पल्हव एक ही हैं । 
ऋग्वेदमें (८/६॥४६ ) पर्शुओंके राजा तिस्दिरका उल्लेख है। उसीको शांखा- 
यन औतसूत्र्मे पारशब्य कहा गया है। पश्ुं लोग इलिप्पि देशमें मीढोंके दक्षिणमें 
इंसाके पूर्व ४००० वर्षोले रहा करते ये । 

पार्थियन पारद हैं । पारद गास्धार देशके पड़ोसमें रहते ये। 

बर्बर-बब्बल-बाबल आदि “ बर्बर ” शब्दके ही रूपान्तर हैं । बराबीलोनियाको 
स्रिपिटकमें बाबेर कहा है। एक जातक-कथाका नाम भी बाबेरुन्‍जातक है। बबैर 
बाबीलोनियके निवासी हैं। 

काश्मीरके उत्तरमें एक ही खान या ब्रिंदुसे पर्वतोंकी छः श्रेणियाँ निकलती 
हैं। इनके नाम हैं हिमालय, काराकोरम,- कुबेनलुन, हियेनशान, हिन्दुकुश, 
और सुलेमान । इनमें जो केनद्र-बिन्दु है उसे पुराणोंके रचयिता मेरुपर्वत कहते हैं। 
यह पर्वत भू-पद्मकी कर्शिका-जैसा है । पुराणोंके हेमकूट, निषध, नील, ख्रेत तथा 
औंगी पर्वत अनुक्रमले आजके हिन्दुकुश, सुलेमान, काराकोरम, कुवेनलुन तथा 
थिवेनशान हैं। जिस द्वीपमें ये छः पर्वत हैं वही जम्बुद्ीप है। आजका “ जम्मू? 
यह नाम पुराने “ जम्बु'का अवशेष है । पुराणोंके अनुसार जम्जुद्रीपमें नौ विभाग 
हैं जिनके नाम यों हैं- भारतवर्ष, किंपुरुषपर्व, हरिवर्ष, रम्यकवर्ष, हिरएमयवर्ष, 
उत्तरकुरवर्ष, इलाइत्तवर्ष, भद्राश्व तथा गन्धमादन | इनमेंसे पहले तीन मेरुके दक्षि- 
ण्में और दूसरे तीन मेरुके उत्तरमें स्थित हैं। इन छः विभागोंके मंध्यमें पश्चिमकी 
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ओर इलावृत्तवर्ष, पूर्वकी ओर मद्राश्ववर्ष और मध्यमें गन्धमादन है। इनमें भद्गाश्व 
बह है जिसमें मानससरोवर विद्यमान है | अफगानिस्तान तथा इंरान जिसमें समा- 
विष्ट होते हैं वह इलावृत्त और मेरके उत्तरम जो खित है वह उत्तरकुरुवर्ष 
है। गन्धमादनमें प्राचीन कालमें देव रहा करते ये । 

वुर्कस्तान तथा यूनानकों मिलाकर प्लक्षद्वीप स्थित था । यूनानियोंके 
अति प्राचीन इतिहासमें जो पैलेसगी ( ?89887० ) नाम आता है बह इसी 
* प्लक्ष ? का बिगड़ा हुआ रूप है। प्लक्ष क्वारोद समुद्रसे सम्बद्ध है। यह 
क्षारोद ही वर्तमान समयमैं भूमध्य-समुद्र कहलाता है। प्लक्ष द्वीपमें चार वर्ष हैं 
आर्यक, कुरब, विविंश तथा भाविन्‌ । 

बर्तमान काला समुद्र ही प्राचीन कालका इक्तु-समुद्र था और इसके तथा 
काश्पियन सम्ुद्रेके बीचका प्रदेश ही शाल्मलीद्वीप था। कास्पियन समुद्र वास्तवर्मे 
सुरानसमुद्र था। 

सुरा-समुद्र याने कास्पियन समुद्र और अरल समुद्र याने घृत-समुद्र इनके 
बीचका प्रदेश कुशद्वीप कहलाता था। कुशद्गीप हिन्दूकुशके उत्तरमें था । असी- 
रिया तथा बाबीलोनियाके निवासी कुशद्वीपीय लोगोंको कोसीन्‌ ( [70886878 ) 
कहते ये । ईंसाके पूर्व १७८३ के लगभग इलाम प्रान्तके पर्वतोंमेंसे कोसीनोंका 
आगमन हुआ और उन्होंने बाबीलोनियापर अधिकार प्राप्त करके वहाँ अपने 
राज्यकी स्थापना की | कनिष्क तथा कडफाइसिस कुश ( कुशान ) याने कोसीन्‌ 
( कोसियन्‌ ) थे । 

चृत-समुद्रके पश्चिममें औंचद्वीप था। जिस प्रदेश्मं बतमान समरकंद तथा 
बुखारा शहर बसे हुए हैं वह प्रदेश ही वास्तवमें ्रॉंचद्वीप कहलाता था । 

ऋज्द्दीपके पूर्वमें उत्तर-समुद्र तथा अलताई पर्ब॑तकी दिशामेँ शाकद्वीप अब- 
स्थित था। 

वर्तमान चीनकी उत्तर दिशामें जो प्रदेश है वही पुष्करद्ीप था । कुबेनलुन 
पर्वतने इस पुष्कर-द्वीपको दो भागोंमें बाँठा है । 

प्रदेशवाचक तथा लोकवाचक नामोंके साइश्यके आधारपर स्वर्गीय राजबाड़ेने 
उपयुक्त अनुमान उपस्थित किए हैं। उनके इन अनुमानोंमें न्यूनाधिक दोष 
भी दिखाई देते हैं; परन्तु इसके लिए, उन्हें दोषी नहीं ठहराया जा सकता क्योंकि 
इस विषयमें अधिकांश अनुमान कल्‍्पनाके बलपर ही किए जाते हैं और वही वर्त- 
मान दशामें सम्भव है। माननीय राजवाड़ेने बकासुर तथा मयासुरके साथ- 


१६६ *. बैदिक संस्कृंतिका विकास 
साथ जरासंघ, शिशुपाल तथा कंसकों भी असुरोंमें सम्मिलित कर लिया है। बाख- 
अमें वे भारतीय ज्ञत्रिय ये। देबों तथा मानवोंके सम्बन्ध राजवाडंका मत 
है.कि देव मेरुके इर्द-गिर्द रहते थे. और उनके पड़ोसमें मानव, उनके अनुचर 
रहते थे। भारतवर्षमें आनेके बाद इन मानवोंको “आर्य” यह अमिधान प्रात 
हुआ । भारतवर्षके नौ. विभागोंमें एक विभाग इन्द्रद्ीप भी है । योरोपीय भाषामें 
भारतवर्षका वाचक शब्द है इंदिया ( [70& ) जो इसी इन्द्रदीपा अपअंश है। 
मारतवर्षका पश्चिमोत्तर विभाग इन्द्रद्यीप कहलाता था और इसीमें आगे चलकर 
इन्दप्रस्थ या शन्रप्रस्थ शहरको बसाया गया | 
कनल विल्फर्ड तथा रामचन्द्र दीक्षितारका पौराणिक भूगोल 

कनेल विलफ़ड महोदयने ' एशियाटिक रिसचेस्‌ 'के ग्यारहवें खण्डमें पौरा- 
णिक भूगोलकी उपपत्ति बतलाई गई है। उसका सार यों दिया जा सकता हैः- 
घुराणोंमें विद्यमान रम्यक या रमणक वर्ष वास्तवमें रोमक याने इटलीका नाम 
है। क्रौदयद्वीपका सम्बन्ध बाल्टिक समुद्रके पासके प्रदेशसे है । जिस प्रदेशको स्कंदने 
बसाया वही स्कंदनामि याने स्कैन्दिनेविया ( स्वीडन, नावें आदि ) है। केठमाल 
वास्तव वह प्रदेश है जिसमें योरोप, आफ्िकाके उत्तर किनारेका और एशियामाइ- 
नरका अन्‍्तर्माव होता है। पुष्करद्वीप ही वर्तमान आइसलेंड है। पुष्कर द्वीपके 
सम्बन्धमें यह वर्णन है कि वहाँ रात छः मद्दीनोंकी और दिवस भी छः महीनोंका 
होता था| यह वर्णन वर्तमान आइसलेंडपर आसानीसे लागू होता है; क्योंकि वह 
प्रदेश उत्तर-मुवके पास है । श्रेतद्वीप ही इंग्लैंड है। जर्मनीके पासके समुद्रका नाम 
शायद च्ञीर-समुद्र रहा होगा; क्योंकि योरोपकी पुरानी भाषामें वह “ खिरिया 'के 
नामसे प्रसिद्ध था । क्रीटद्वीप और उसके चारों ओरके भूमध्य समुद्रको इृतद्वीप 
तथा घृतसमुद्र कद्दा करते ये। सैकसर याने शकसूतु शाकद्वीपसे पश्चिमकी ओर 
चले गए और उन्होंने योरोपको अपना निवास-स्थान बनाया । इक्तु-समुद्रको 
युक्साईन सी ( 9४576 56& ) अथवा काला समुद्र कहनेमें विलफड महोदय 
राजवाडेसे सहमत हैं। शाकक्रीपके प्रदेशके सम्बन्ध्मं भी पाश्चात्य लेखकोंका 
मत राजबाडेंके मतसे मिलता-जुलता है | 

रामचन्द्र दीक्षितारने मद्रास विश्वविद्यालयकी ओरसे अपना वायुपुराणपर 
लिखित निबन्ध प्रकाशित (सन्‌ १६३३ ) किया है | उसमें उन्होंने प्रतिपादित किया 
है कि ऋषि अगस्त भारतीय संस्कृतिको हिन्द महासागरके सुमात्रा, जावा, बालि 
आदि द्वीपोंमें ले गए । वायुपुराणके छः अनुद्वीपोंके नामोंका . हिन्द. महासागरमें 
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स्थित मलाया, स॒मात्रा, इंडोचायना आदिंके आसपासके वर्तमान प्रसिद्ध प्रदेशके 
साथ सम्बन्ध बतलाकर उन्होंने इसे सिद्ध करनेका प्रयत्न किया है । इतना तो रच 
है कि इन दीपोर्मे आज भी अगस्त्यकी पूजा प्रचलित है। 


पुराणोम विकृतिका प्रवेश और उसके परिणाम 

पुराणोंसे भौगोलिक तथा ऐतिहासिक तश्योंको निकालनेके पुराण-समीक्षा 
विशारदोंके उक्त प्रयत्नोंका निर्विवाद प्रमाणोंके आधारपर समर्थन करना सम्भव 
नहीं है। इसका कारण यह है कि उत्तरदायित्वके शानसे सर्वथा वश्ित व्यक्तियोंने 
पुराणोंमें परिवर्तन तथा ग्र्तेप करनेका कार्य बहुत ही बड़े पैमानेपर किया है। 
पुराणोंकी समुचित रक्षाके अभावमैं उनके महत्त्वपूर्ण अंश आज लुप्त हो गये हैं। 
प्राचीन कालकी काल-गणनाकी मौलिक पद्धतिमें परिवर्तन करके उसके स्थानपर 
एक ऐसी काल-गणनाकी पद्धतिका अन्तर्भाव किया गया है जो सर्वथा असम्भब 
है. और जिसे मानवके जीवनपर कदापि लागू नहीं किया जा सकता ।सरल 
इतिहास तथा चरिजेंकों अद्भुत कथाओं तथा असम्भव कल्पनाओंसे रज्लित 
करके उनके यथार्थ स्वररूपको नष्ट किया गया है | यह सच है कि इस 
निबोध अत्युक्ति या अतिशयोक्तिके मूलमें उद्देश्य था लोगोंके मनर्में अतीतके 
सम्बन्धमें असीम आदरकी भावनाकों जागृत करना। पुराणोंका मूल उद्देश्य था 
अतीतके वृत्तान्तका निवेदन करना । उसके स्थानपर नवीन उद्देश्य यह बना कि अदू- 
आुत कथाओंको और विस्मयको जन्म देनेवाले विश्व-वर्णनेंद्वारा धार्मिक अद्धाको 
इढमूल बनाना । इससे पुराणोंका स्वरूप इतिहासिक न रहा, वह धर्मग्रंथात्मक 
बना । फल्तः मौर्य, चन्द्रयत अथवा बुद्धके पूर्वनिर्मित भारतका इतिहास 
पूर्णतया नामशेष हो गया। भारतीयोंके बुद्धपूत सामाजिक इतिहासकी ठीक 
बही दशा हुई जो किसी वैभव-संपन्ष राष्ट्रकी भूचालके कारण प्रथ्वीके 
उद्रमें या समुद्रके गर्भम चले जानेसे होती है । अ्तियों और 
स्मृतियोंके सिवा बुद्ध-पूव भारतीयोंकी विरासतका कोई भी अंश आज उसके 
इतिहासिक ख्रूपमें उपलब्ध नहीं है । काल-कल्पना वास्तबमें इतिहासका 
प्राण है। उसीमें असत्यने बरबस प्रवेश कर लिया और सत्य पूर्ण रूपले 
धोया गया। युग-मन्वन्तरोंकी मूल पद्धति सीधी और सरल थी । वेदोंमें भी मान- 
वकी आयु सौ वर्षकी मानी गई है। परत “ दशरथने साठ हजार वर्षोतक राज्य 
चलाया, * विश्वामित्रने दस हजार वर्षोतक तप किया” आदि असम्भव विधानोंकी 
भड़ी लगाकर पुराणोंके इन परिवर्तनकरोंने काल-गणनाकी मूल पद्धतिको एकदम 


८ वैसित संखतिम विशार 


विक्वृत रूप दें दिया | यह सही है कि विसर तथा असीरियाक़े प्राचीन राष्ट्र अपनी 
अपनी संस्कृतिके साथ संसारसे नष्ट हो गये हैं; परन्दु उनके शिलालेख तथा इश्का- 
लेख भारतीयोंकी अपेज्ञा भी अषिक ग्राचीन कालकी घटनाओंका इत्त बतलाते हैं। 
गह भी सच है कि भारतीयोंका इतिहास उनकी अपेक्षा अधिक सुदूर अतीतर्मे 
पहुँचनेका अधिकारी है; परन्तु उसे सिद्ध करनेके लिए आवश्यक काल-निर्णायक 
प्रमाण आज उपलब्ध नहीं हैं । कालके अनुसंघानका यह लोप मारतीयोंकी इति- 
हासिक चेतनाका महत्त्वपूर्ण अतएव विषादकारी वैगुण्य है । यह स्मृतिअ्ंशका 
प्रबल प्रमाण है । सत्यकी संवेदना राष्ट्रोकी संस्कृतियोंके सुष्डु तथा उज्ज्वल भवि- 
3४९ है। स्मृतिअंश वह वस्तु है जो इस संवेदनाको शिथिल एवं दुर्बल 
बनाती है। 


पुराणोंकी युग-गणनाका नवीन अर्थ 

भारतीयोंके अतीतका इतिहासिक अध्ययन गत सदी ही शुरू हुआ | इस 
लाभदायी घटनाके कारण आज भारतीयोंके प्राचीन इतिहासके विविध साधन उप- 
लब्ध हो रहे हैं | पाश्वात्य तथा भारतीय मनीषियोंके द्वारा इतिहासिक दृष्टिकोशको 
अपनाकर किए जानेवाले पुराणोंके अध्ययनका महस्त्पूर्णं फल आज मिल रहा है 
झऔर वह है युग-गणनाके निश्चित नवीन अर्थका उदय। प्रो. रंगाचार्य, रुद्रपष्टण 
शामशाख््री, श्यंबक गुरुनाथ काले तथा डॉ. के. ल. दूसरी जैसे महापरिडतोंने 
मुराणोंकी असम्भाव युग-कल्पना तथा कल्पान्तर-कल्पनाकी तहमें विद्यमान मानुष 
काल-पद्धतिका सुब्यवस्थित और सुचारु अन्वेषण किया । डॉ. दपतरी तथा अन्य 
तीन अस्वेषकोंकी विचार-पद्धति सामान्य रूपसे एक ही रही है। प्रो. रंगाचार्य 
महोदय तथा रुद्रपष्टण शामशास्त्रीजीकी खोजोंका संकलन करके खर्गीय काले- 
ने उसमें अपने अन्वेषणके परिणामको जोढ़ दिया और खर्गीय डॉ. दसरीने 
इन तीनोंके भावार्थको समभकर उसमें प्रगति तथा अपने निष्कर्षोको जोड़कर उसकी 
बृद्धि की । उनके कथनका सार निम्नानुसार हैः-- 

पुराणोंके अर्वाचीन संस्कर्ताओंने लघु मानव-वर्षोकों ही देवोंके दीर्घ वर्ष 
माना है | कलियुगके ४३२००, द्वापरयुगके ८३४००, जेतायुगके १२६६००० 
आऔर कृतयुगके १७२८००० वर्षोको मिलाकर महायुगके ४३२०००० वर्ष हो 
जाते हैं। इस गणनाके अनुसार गणित करनेपर सिद्ध होता है कि दाशरथि रामके 
सम्रयतक जीवित जामदरस्त्य राम याने जमदमरिपुल्र परशुराम दो कोटि सोलह लक्ष 
तर्षौतक जीवित रहे । महाभारतमें इसकी अपेक्षा लघु संख्यावाले युगोंका प्रति- 
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पादन हुआ है । उततमें झतयुगके वर्ष ४०००, लेताके ३०००, द्वापर के २००० 
और कलिके १००० वर्ष माने गए हैं। इसमें संध्या एवं संध्यांशोंको मिलाकर 
महायुगकी अवधि कुल १२००० वर्षोंकी हो जाती है। इसके अनुसार जामदस्य 
रामका ४००० वर्षोतक़ जीवित रहना प्रमाणित द्ोता है। इसके कारण जीवनकी 
कालमर्यादाओंके अनुसार महाभारत तथा पुराणोंकी इतिहासिक घटनाओंका क्रम 
निश्चित नहीं किया जा सकता | यहाँ यह कहना आवश्यक है कि प्रथम निर्दिष्ट 
दीघतर दैवदुगकी गणना महाभारतमें नहीं पाई जाती । चन्द्रगुतके दखारके 
प्रसिद्ध वकील मेगास्थनीस भी इस दीर्घतर गणनासे परिचित नहीं थे | मह्दा- 
भारतकी उपर्वुक्त युग-गणना भी भारतके अनेकों निर्देशोंका समाधान करनेमें 
उपयोगी सिद्ध नहीं होती । अतएब इससे छोटे युगोंके अस्तित्वके प्रमाणोंका 
अन्वेषण करना समीचीन ही है। पाए्डवॉने अपने वनवासमें अनेकों तीयोको 
भंठ दी है। उस समय ऋषि लोमश उनके साथ ये । यह तो स्पष्ट ही है कि 
बनवासकी अवधि बारह वर्षोकी थी। इन तीर्थेमिंसे किसी एक तीरथेपर जब पाएडब 
रहे तब लोमश ऋषिने युधिष्ठिससे कहा, “ यह लेता तथा द्वापरका संधि-काल 
है” ( वनपर्व १२११६ ) । दूसरे तीथके निवासमें भी वे यही कहते हैं. ( १२५ 
१४ )। आगे चलकर इसी वनवासमें भीमका हनुमानसे साक्षात्‌ होता है | उस 
समय कहा गया है कि  एतत्कलियुगं नाम अचिराद्यगवर्तते” (१४६३७) ।॥ 
इसका अर्थ यह होता है कि वनवासकी बारह वर्षोकी अवधिमें एक समय जेता 
और द्वापरका और दूसरे समय द्वापर और कलिका सन्धि-काल था। यह भी कहा 
गया है कि भारतीय युद्धके उपरान्त जिस दिन श्रीकृष्ण स्वर्ग सिधारे ( निजधाम 
पहुँचे ) उसी दिन कलियुगका ग्रारम्म हुआ । श्रीकृष्णके स्वर्गवास या कहिए 
अन्तर्धान होनेकी यह घटना भारतीय युद्धके छुब्बीस बरस बाद हुई । परन्तु 
जब भारतीय युद्ध चल रद्दा था तब बलराम श्रीकृष्णुसे “प्रास॑ कलियुग विद्धि ? 
कहते हुए नज़र आते हैं ( शल्यपर्व ६०।३५ ) । इन उल्लेखोंके आधारपर पाण्डवोंके 
समयमैं ही कलियुगकी तीन बार आध्वत्ति सिद्ध होती है। यह कहा जा सकता है कि 
ये सब कलि एक ही हैं; परन्तु वनवासमें श्रेता और द्वापरके सन्धि-कालका विधान 
है और द्वापरकी अवधि कमसे कम दो हजार वर्षोकी तो है ही | तब इस झअब- 
स्थामें वनवासमें द्वापफकी समाप्ति और कलिके आगमनको कैसे सममका जा सकता 
है ! अंतएव लघु युगगणनाकी स्वीकृति अनिवार्य है। ' युग ” शब्द कमी वर्ष! 
के अर्थमें भी आता है। सहस्त वर्षोके कलियुगके अन्तका वर्णन करते हुए. बन- 


१७० वैदिक संस्कृतिका विकास: 


पर्वमैं कहा गया है कि “ युगसहखान्ते ! ( १८८।६५) याने “वर्षसहखान्ते” (सहख 
बर्षोंके अन्तमें ) अनाबष्टि बहुत बरसोंतक रहा करती है। 


ऋग्वेदके समयसे लेकर दैवयुग ( ऋग्वेद १०।७२॥२) और मानुषयुग 
( ऋग्वेद ६५२।४ ) का निर्देश प्राप्तहै । एक जगह कहा गया है कि मामतेय 
दीर्घतमा दसवें युगमें वृद्ध हुए (१।१५८।६) । यद्द मानुष युग रहा होगा । वेदाक्- 
ज्योतिषके पूर्व चार वर्षोका युग प्रचलित था । उसके अनुसार उपर्युक्त वचनका 
अर्थ होता है कि शीघ्र द्वी याने चालीसवें वर्षमें ( दस युगोंमें ) दीर्घतमा बृद्ध 
दिखाई देने लंगे । सूय-मान ( गणना करनेकी पद्धति ) तथा चन्द्र-मानका 
मेल उपस्थित करनेके लिए. युग पौँच वर्षोका माना जाता था । बौधायन, 
गर्ग तथा वेदाज्ञ-ज्योतिषमें “ पंचसंवत्सरमय ” याने पंच वर्षोके युगका 
उल्लेख है । वेदाज्ञ-ज्योतिषका काल इंसाके पूर्व ११८१ के लगभग माना गया. 
है । इन तीनोंने दक्तिणायन तथा उत्तरायणकी स्थितिका समान ही वर्णन 
किया है। “ पंचाब्दयुग'का उल्लेख बक्यसिद्धान्त (११२) में मी आ चुका 
है। वेदाज्ञ-ज्योतिषके पहले वैदिक वाड्य्यमें युग चार वर्षोका माना गया था। 
उसे चत॒र्युग कद्दा जाता था ( वायुपुराण ७०|४४ ) । इन चार वर्षोंको क्रम चार 
संशाएँ: प्राप्त थीं- कृत, जेता, द्वापर और कलि । डॉ. दप्तरीके मतसे चार वर्षोके 
थुगके अन्तमें अश्वमेघ यज्ञ किया जाता था। उसमें इक्कीस यूप रखे जाते ये। 
पहले तीन वर्षमेंसे हरेक वर्ष तीन सौ साठ दिनोंका और अन्तिम वर्ष अधिक 
दीर्घ याने तीन कौ इकसी दिनोंका मानना पड़ता था । इसके कारण हरेक चौथा 
वर्ष इकौस दिनोंसे बढ़ा बनता था। अश्वमेघके इकीस यूप इन इक्कीस दिनोंके ही 
प्रतीक माने गये ये। परिडत रृप्टण शामशासत्रीने अपनी “ गवामयनं! 
नामकी पुस्तकें चत॒र्वर्धाष्मक युगपद्धतिका स्वीकार करके गवामयनकी केल्पनाको 
स्पष्ट किया है । वेदाज्ञोंके कालमें यह दिलाई दिया कि अठारह सौ चालीस वर्षो्म 
पन्द्रह दिवलोंकी भूल हो जाती है। अतएव चार वर्षोकी युग-पद्धतिका त्याग 
करके पाँच वर्षोंकी युग-पद्धतिका अंगीकार किया गया। भगवान्‌ व्यासके समय 
चार वर्षोके युग प्रचलित थे और प्रत्येक युगको कृत आदि नाम प्राप्त ये । उसकी 
सारणी यों दी जा सकती हैः- 


४ वर्ष 5 १ युग अथवा चर्र्युग 
७२ युग याने चत॒बुग ८ १ मन्वन्तर -+ श्द८ वर्ष 
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१४ मन्बन्तर न १ कल्प 5 ४०३२ वर्ष, 

आज जिसे कल्यारम्म समझता जाता है वही यथार्थ रूपमें कल्पारम्म था। 
कालविषयक कल्पनाओोंकी प्रमाद-परम्पराके कारण कल्पारम्भ, लेखनसाहश्यके 
बलपर कल्यारम्भमें अपभ्रष्ट हुआ | 

ताएड्य आहणके कालमें या यजुवेंदके समय एक सहस्त वर्षोका महाकत्प 
माना जाता था। महाकल्पक़े युग दो सौ पचास हैं । सहस्त वर्षोके अन्तमें बारह 
बरसोंका सन्न किया जाता था। सहस्त वर्षोके प्रत्येक महाकल्पको “ सहस्संवत्सर- 
सन्न ? की संज्ञा ( ताण्ड्य ब्राह्मण २५। १८ ) दी जाती थी। यह विश्वके सष्टाओंका 
सत्र होता था। वेदोंके कालमें प्रत्येक सह वर्षोकी अवधिके बाद नवीन काल गणना 
की जाती थी | इसीलिए यजुरवेंदमें ( वाजसनेयी संहिता १५॥६५४ ) अग्रिको सह 
खड़ी प्रतिमा या साइख कहा गया है:- “ सहसस्य प्रमाउसि | सहरूस्य प्रतिमा- 
5प्ति | सहरस्योन्मा5सि । साहखो$सि | सहसाय त्वा ” | याने “ हे अग्नि, तुम 
सहलके प्रमाण हो, सहलके प्रतिनिधि हो, सहखकी गणना करनेवाले हो । बुम 
सहसके हो, सहसके लिए मैं ठग्हारी खापना करता हूँ । ” कहा गया है कि यह 
४ सहससंवत्सरसत्न ? ययाति ( बृहद्देवता ६२०; महाभारत आदिपव ७४४६), 
ईच्वाकु कुल-पुत्र निमि ( विषणुपुराण ४॥४५ ) और नैमिषारण्यमें शौनकादि 
ऋषियों ( भागवत १॥१।४ ) द्वारा किया गया। सहस्त॒ संवत्सरके कल्पको आरम्भ 
करनेकी, उसकी गणना करनेकी तथा उसे अमलमें लानेकी विधि ही वास्तवर्मे 
सत्र है। 

सांप्रत युगों, मन्बन्तरों तथा कल्पोंकी गणना करनेकी जो पद्धति पुराणोंमें 
प्रसिद्ध है वह पूरे अर्थमें दैवयुगपद्धति है। उसे और प्राचीनतर मानुष युग-पद्धति- 
को एक ही समभनेसे जो अब्यवस्था हुई उसके कारण पौराणिक इतिहासकी काल- 
व्यवस्थाको अच्छी तरह समभना असम्भव-सा हुआ। विष्पुपुराण, भागवत, 
आदि आधुनिक पुराणोंने मानुष युग-गणनाका परित्याग किया | महाभारत, बायु 
तथा मल्त्य आदि प्राचीन पुराणोंकी समीक्षा करनेपर उसमें मानुष-गणनाका ही 
अंश अधिक पाया जाता है । उसके प्रक्तित अंशों तथा उसकी अत्यधिक बृद्धिको 
दूर करके इतिद्ासिक कालक्रममें सामञस्य उपस्थित किया जा सकता है। 

खर्गीय त््य. गु, काले तथा डॉ. दसरीने अपनी अपनी गवेषणावपूर्ण 
पस्तकोमें मौर्यपूर्त कालका सुचारु अन्वेषण करके पुराणोंके स्वायंभुव मनुसे लेकर 
मोर्यकालतके इतिहासको काल-गणना तथा घटनाओोंकी इष्टिसे सुसंगत रूपमें उप- 
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स्थित करनेका गौखबपूर्ण कार्य किया है । इस सम्बन्धम सुधार तथा अधिक संशो- 
धन. करके प्रगति निश्चय ही की जा सकती है पर्तु पौराणिक अत्युक्तिकों दूर 
किए बिना यह सुतराम्‌ सम्भव नहीं होगा। 
ललित कलाओंको महाभारत, भागवत, रामायण तथा अन्य पुराणों द्वारा प्रेरणा मिली 
भारतीय कलाके इतिहासमें महाभारत, रामायण तथा पुराणोंको प्रथम स्थान 
प्राप्त है । इसी साहित्यने भारतवर्षकों, उसकी धर्म-संस्था एवं धर्म-भावनाको कला- 
व्मक रूप प्रदान किया। एक समय बौद्ध-धर्मका भारतवर्षपर जो प्रबल प्रभाव अद्डित 
हुआ था उसका निरास इन ग्ंथोंकी सामर्थ्वसे ही हुआ । इसी साहित्यने सांसारिक 
मानवके लिए इस भवचक्रमें ही पारमार्थिक भावनाओंकी समृद्धिका निर्माण किया। 
भारतवर्षकी नदियों, पर्वतों, वनों तथा मानवॉके विविध उपनिवेशोंकी आसेतु- 
हिमाचल महिमा एवं पविञ्ञताको बढ़ानेका गौरबपूर्ण कार्य भी इसी साहित्यने 
किया । भारतकी स्थापत्य-कला, मूर्तिकला, रुत्य, बाद्य, नाव्य तथा काब्यकी 
प्रगतिके लिए. आवश्यक कथाओं और कर्मकाए्डकी महिमाके वर्शनों, 
स्तोज्रों तथा विधि-निषेधोंकी सामग्री भी इन्हीं अंधोंने उपस्थित की; वास्त- 
बमें ये भारतीयोंके धर्म-मंथ बने । भागवत पुराणने ऋष्ण-भक्तिके मार्गकों प्रशस्त 
तथा परिषुष्ट किया और ललित साहित्यके लिए जो कल्पनाएँ: नितान्‍्त आवश्यक 
हैं उनकी अनमोल संपत्ति प्रदान की | मद्ाभारतने भागवतकी तरह कार्य किया। 
भारतवर्षको भगवद्वीताके जैसा महान्‌ और शाश्वत धार्मिक दर्शन देनेमें उसकी 
सर्वोपरि विशेषता है। हु 
महाभारत तथा भागवतकी टक्करका महाकाब्य रामायण है। क्‍या महाभारत, 
क्या भागवत दोनोंकी अपेक्षा रामायण अधिक सुलंगत, अधिक एकरूप तथा 
अधिक व्यवस्थित या सुगठित कलाकृति है | रामायण वास्तवमें अश्वघोष, कालि- 
दास, भारबि, भतृहरि, माघआदि कबियोंकी कलाकृतियोंका प्रथम आदर्श या 
७४ नमूना है। उसका जो रूप आज उपलब्ध है वह सात काए्डों तथा 
बीस हज्ञार 'छोकोंसे बना है । अन्वेषकोंका कथन है कि दूसरेंसे छठवें 
काण्डतकके पाँच काएडोंकी कथा ही वाल्मीकिकी मूल रामायण है। 
इसमें प्रच्तित अंश हैं; परन्द उन्हें अगर छोड़ दें तो यह एक ही व्यक्तिकी लिखी 
हुई कृति है । इसकी कथा इतिहासिक परम्परा तथा अदभुत कल्पनाओंके मेलसे 
बनी है। इसके प्रधान वर व्यक्तियोंका सम्बन्ध वैदिक वाड्मयमैं पाया जाता है। 
पहले तथा सातवें काएडमें रामको विष्णुके अवतारके उच्च पद्से विभूषित किया 
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गया है । इसीसे राम हिन्दुओंके देवता बने । इसीको लेकर अनेकों संस्कृत नाठकों 
तथा काब्योंका प्रादर्भाव हुआ । यहाँके देशों अथवा प्रान्तोंकी अनेक भाषाओंमें 
इसके संक्तित तथा विस्तृत अनुवाद हुए हैं। संस्कृतमें भी अध्यात्मरामायण जैसे 
अनेकों रामायणप्रन्थोंका निर्माण इसीके कारण हुआ। देशी भाषाओंमें रामायणका 
सर्वोत्कृष्ट अवतार है गोस्वामी तुलसीदासकृत ( सन १५३२-१६२३ ) रामायण 
अथवा रामचरितमानस । यह गंध वास्तवमें दस करोड़ हिन्दी-भाषी जनताका वेद्‌ 
बना गया है | 


वर्तमान कालमें रामायणके बाद जो काव्य उपलब्ध हैं उनमें सबसे प्राचीन 
काब्य है अश्वघोषका बुद्धचरित। रामायणके कालको ईंसाके पूर्व दूसरी शता- 
ब्दीके बाद कोई भी नहीं खींच सकता । अतएव इतिहासिक दृष्टिकोशसे 
रामायणको आदिकाब्य कहा जा सकता है । अश्वघोषका बुद्धचरित 
ईसाकी दूसरी शताब्दीके अन्तमें निर्माण हुआ । इसके बाद कविकुलगुरु कालि- 
दासका आगमन होता है | कालिदासकी कृतियोंसे उनके यूनानी ज्योतिषसे परि- 
चित होनेका पता चलता है | इसलिए उनका काल ईंसाकी चौथी शताब्दीके पहले 
नहीं माना जा सकता । उनके “ रघुवंश ” तथा “ कुमारसंभव ” दोनों महाकान्य 
रामायण तथा पुराणोंके मन्‍्यनके परिणाम हैं । हाँ, इतना तो सच है कि क्या 
£ खुबंश, ” क्या ' कुमारसंभव ' दोनों उनकी छाया मात्र नहीं हैं; उनमें कालि- 
दासकी विशेषता तथा नित्य नूतनता निश्चय ही विद्यमान है । शिव तथा पार्बती- 
से देबोंके सेनापतिका जो जन्म हुआ; वही “ कुमास्संभव'मैं वर्णित है। * कुमार ? 
शब्देके अरथपूर्ण चयनसे नव यौवनकी साहा मूर्ति बने हुए. देवोंके सेनानीकी 
कल्पना मनपर अक्लित होती है। भगवान्‌ शेकरके असीम संयमको चिब्रित 
करनेके लिए. उसमें मदन-दाहकी कथाको पिरोया गया है और पार्व॑तीके 
अनुपम अनुरागको अक्लित करनेके लिए दिखाया गया है कि वह दूसरा 
जन्म लेकर भी उसी वरका याने भगवान्‌ शक्लरका ही वरण करती 
है । इस कान्यके वर्णनका दंग नायिका पार्वतीकी तरह ही सुन्दर है। 
विषय-प्रतिपादनमेँ कालिदासकी मौलिकता तथा शैली और बिचारोंमें 
डनके जैसी कमनीयताके दर्शन संस्कृत कवितामें अन्‍्यत्र कहीं भी नहीं 
मिलते | कालिदासके विषयमें 'अनामिका सार्थवती बभूव ” वाली उत्ति सचमुच 
चअरितार्थ है | कालिदासके बाद भारविका (सन्‌ ५७५) स्थान है। 'किरातार्जुनीय' 
इनकी एकमात्र प्रसिद्ध कृति है। इस काव्यकी भाषा अधिक क्लिष्ट पर्तु ओज- 
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खिनी एवं गंभीर है। अर्जुन, भीमसेन, धर्मराज युधिष्टिर और द्रौपदीके चरित्रोंको 
पत्थरकी लकीरसे खींचनेका कविका कौशल निससन्‍्देह सराहनीय है। भगवान्‌ 
और भक्तके युद्धकी कल्पना ही विरोध-पूर्ण अतएव बड़ी आकर्षक बनी है। 
अर्जुनने अख्नपस्तिके लिए तीत्र तपस्या करके सफलता पाई । एक बीरके द्वारा की 
गई बलकी महान्‌ साधना ही इस काव्यकी आधारशिला है । समूचे विश्वको 
अपने व्यक्तित्ममें लीन करनेवाले भगवान्‌ यहाँ भक्तकी कसौटी उससे 
लड़कर ही प्राप्त कर लेते हैं।इस कल्पनामें बड़ी उदात्तता एवं विशालता 
समायी हुई है |शब्दोंकी कसरतके सृत्रपातसे ही संस्कृत काब्यकी अवनति 
हुईं। इस अवनतिका प्रथम भ्रीगणेश इस काब्यके पन्द्रहवें सर्गर्मे दिखाई 
देता है | इस सर्गके एक छोकमें सिवा 'न'कारके दूसरा अक्षर ही नहीं है और 
अन्तर्मं केबल अपवादके रूपमें ' त्‌ ' व्यक्षन आया है।इस काब्यके उपरान्त 
कृत्रिम काब्योंकी बाढ़नली आ गई । वस्तुविषयक कल्पनाओं और मानातिक 
भावनाओंकों उस समय गौण खान प्राप्त हुआ और भाषाके चातुयकी तथा 
शब्दोंकी दिमागी कसरतकी ही धूम मच गई । अतएव इसके बादके काब्य-अ्रकारोंमें 
एक ही गुण अधिक अनुपातमें मिलता है और वह है परिडतोंकी दृदयंगमता 
या हृदयहारिता । ' भष्टिकाव्य, ?  शिशुपालवध, ? 'नलोदय, ? ' राघवपाए्डवीय! 
आदि काब्य संस्कृत भाषामें प्रवीण, सूच्मबुद्धि परिडतोंको सिर छुननेपर बाध्य करते 
हैं।इन सब कवियोंमें सबसे महान्‌ दार्शनिक कवि 'ीह' हुए जिन्होंने महाभारतकी 
नल-दमयन्तीक़ी प्रसिद्ध आख्यायिकेके आधारपर अपने महाकाव्य “नैषधचरित? 
की सृष्टि की । इस काब्यकों लिखकर वे पाएिडित्य-पूर्ण काब्यके सबसे उत्तुज्ञ शिखर- 
पर आलूढ हुए | इनका ' नैषध” यथार्थमें “ विद्ददौषध ! है। इनकी भाषा प्रौढ़, 
मैँजी हुई और वैचित्य-पूर्ण है। सैकड़ों छोकोंके अनेकों अर्थ होते हैं; कई 
होकोंके तो पौँच अर्थ होते हैं ( देखो पंचनली ) । इन सब पारित कव्योंका 
साहित्यिक मूल्य यह है कि इनके विचारोंकी प्रगल्‍्भता मनको अधिक विशाल, 
अधिक ऊँचा बनाती है। बीच बीचमें भाव-पूर्ण गीतोंके चेतोहर अंश भी पाए. 
जाते हैं। “ राघवपाए्डवीय ? में छेषालझरपर बहुत ही जोर दिया गया है 
जिससे एक ही छोकसे रामायण तथा महाभारत दोनोंकी कथाओंसे सम्बद्ध अर्थ 
निकलते हैं । 


ऋग्वेदम जिस तरह मण्डडक-सूक्त अथवा अछ्-सूक्त-जैसे छोटे-छोटे काव्य 
सम्मिलित हैं उसी तरदद मध्ययुगीन संस्कृत काब्यके कालमें “मेघदूत, ' * ऋतु- 
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संहार, ” “ शतक-अय, ” “ चौरपंचाशिका, ? * घटखपर ? * अमरुकशतक ? आदि 
अनेक छोटे छोटे भावमुखर काब्य निर्माण हुए। इनमें कालिदासक्ृत * मेघदूत ? 
तथा भर्तृहरिक्ृत * शतकजय ” का स्थान अटल है । भाव-मरे काव्य और 
नाटठकके बीचकी उज्ज्वल कड़ी या उपर्युक्त दोनोंके प्रभावसे युक्त “ गीत-गोविन्द- 
जैसा काव्य एक विशेष प्रकार है। कुछ लोगोंके मतमें वह प्राृत काब्योंका प्रभाव 
है । पदोंका लालित्य, गेयताका बैचित्य और स्वरोंका मधुर मेल तीनोंकी सहायतासे 
'गीत-गोविन्द'में भक्ति-पूर वुज्ञार रसको चरम सीमापर पहुँचाया गया है । संस्कृत 
काब्यमें ' गीत-गोविन्द ” एक ऐसा पद्म काब्य है जिसने वृत्तोंके संकी्ण बन्धनोंको 
लॉधनेमें, गद्यकों ही गेयता प्रास करानेमें सम्पूर्ण सफलता पाई है। 


पौराशिक परम्पराओंपर आधारित उपर्वुक्त काव्य ही मध्ययुगीन, प्राइतोद्भव 
देशी भाषाओंके सामर्थ्यके असली खोत हैं| देशी भाषाओंने संस्कृत कवियोंकी 
क्लिए, शुष्क, पारिडत्यपूर्ण अतणव बोमिल भाषा एवं शैलीसे उत्न्न दोषोंका परिहार 
किया है और इसमें उन्होंने प्रधान रूपसे महाभारत, रामायण तथा पुराणोंका ही 
अनुकरण किया है | देशी प्रान्तीय भाषाओंका जन्म महाराष्ट्री, शौरसेनी, मागघी, पाली 
आदि प्राकत तथा अन्य द्वाविड भाषाओंसे हुआ है। प्राकृत भाषाओंका साहित्य पहले 
पुराणोंके रूपमें ही विद्यमान था। वास्तवमें वह सूत, मागघ, वैदेह, शैलूष आदि शद्ठों 
द्वारा निर्मित था। उसमेंते कुछ संस्कृतमें अनूदित हुआ और कुछ कालके प्रवा- 
हमें नष्ट हुआ । सिर्फ़ जैन तथा बौद्ध संप्रदायके अनुयावियोंने अपने अपने प्राकृत, 
धार्मिक वाड्मयकी समुचित सुरक्षा की । 'गोडवह्दो” जैसा लौकिक साहित्य भी अतीव 
अल्प अनुपातमें और केवल अपवादके रूपमें ही बाक्ती रहा । शद्ठों द्वारा निर्मित 
पुराणोंको विषयके साम्यके कारण ब्राह्मणोंने खरचित पुराणोंमें आसानीसे पचा 
लिया । प्राकृतके काव्य या नाटक अथवा इसी तरहका लौकिक साहित्य परिडत 
कविवरोंकी संस्कृतमं लिखित कृतियोंके सामने हतप्रम होकर नष्ट हुआ । शद्झोंके 
साहित्यमें सांसारिक जीवनकी रचनात्मक तथा प्रव्नत्तियंथको अपनाकर चलनेवाली 
भावनाओं और मूल्योंकी प्रधानता थी; क्योंकि शुद्गोके अधिकांश व्यवसाय भी 
प्रधानतया अर्थोत्यादक ये। क्या क्षाज-वर्ग, क्या ब्राह्मण-वर्ग, क्या जैन साधुओं तथा 
बौद्ध मिकछुओंका वर्ग या तो अथौत्यादक समूहों अथवा जातियोंसे एकलूप 
नहीं थे या राजनीतिक अथवा धार्मिक सत्ताकी प्रबलताते उत्पन्न डच्चलवके 
बृथा अहंकारके कारण अरथॉत्पादक बर्गेंसि कोसों दूर थे।इन वर्गेने 
शद्ट-जातियोंके प्रश्नत्तिपर विचारोंके पोषक साहित्यको बढ़ावा कमी नहीं 
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दिया; उसे प्रयलसे परदेकी ओटमें रा और समाज-संस्थाम शुद्टोंकी प्रतिष्षको 
कभी बढ़ने नहीं दिया । अतण्व गुप्त-कालका पूब॑ंबर्ती तथा मद्दाभारतके युद्धका 
परवर्ती साहित्य आज उपलब्ध नहीं है। 
भारवीय नाव्यकलाका उदय तथा विकास 

भारतीय नाव्यकलाका उदय एवं विकास वास्तवमें एक बड़ी समस्या है। 
ईसाकी दूसरी शताब्दीके पूर्वका एक भी नाटक आज उपलब्ध नहीं है | कहा जाता 
है कि भासके नाटक मलबारमें पाये गए हैं और कुछ व्यक्तियोंके अनुमानके 
अनुसार इन नाटकोंका काल इंसाके पूर्वका है । परन्तु इन नाटकोंमें प्रयुक्त प्राकृत 
मआाषाके स्वरूपके आधारपर इन्हें अश्वघोष तथा कालिदासके समयके मध्यमें 
ही रखना समीचीन मालूम होता है। “सारिपुत्प्रकरण ” नामका अश्वघोषक्ृत 
माटक मध्य एशियामें ठुर्फानमें पाया गया है | इस नाटककों लगभग 
ईंसाकी बूसरी शताब्दीके प्रारम्भमें रखा जा सकता है । ईंसाकी तीसरी 
शताब्दीमें चीनी भाषामें अनूदित “ अवदानशतक ” नामके प्रैथमें सोभावतीके 
राजाके सामने दाक्षिणात्य नटोंके द्वारा अभिनीत किसी बौद्ध-नाटकक्े प्रयोगका 
उल्लेख है । इससे पता चलता है कि ईसाकी दूसरी शताब्दीमैँ ही संस्कृत नाटक 
एक सुख्यिर रुंस्था बनी हुई थी। 

नाव्यसंस्था तो इसके भी पहले बहुत प्राचीन कालमें निर्माण हुई होगी । 
इस संस्थाका मूल ऋग्बेदमें ही पाया जाता है । ऋग्वेदके संवाद-सूक्त वास्तवर्म 
उस समयके सीचे-साधे नाटक ही हैं । इन्द्र, अभि, यम, बृहस्पति, अदिति, विश्व- 
करमन्‌, हिरण्यगर्भ, परमेष्टी, लरष्ठ, विष्षु, आदि देवता सूक्तोंके स्चयिता 
हैं। ये सूक्त भी संवाद-सूक्तोंके अंश रहे होंगे । यज्ञों तथा अन्य प्रसक्षोंमें इन्द्र, 
अग्नि, यम, लष्टा, बृहस्पति आदिंके रूप धारण करके इन्हीं सूक्तोंको 
गाया. जाता होगा । बुछ सूक्तोंके दो द्रश माने गए हैं-एक देवता 
और दूसरे ऋषि । उदाहरणके तौरपर चौथे मण्डलके कुछ सूक्त इन्ध और 
वामदेव दोनोंके माने गए हैं | इससे यह अनुमान आसानीसे किया जा सकता 
है कि वामदेव इस सूक्तके निर्माता हैं और इल्के मुखसे इल्के अनुरूप 
कल्पनाको व्यक्त किया गया है । एक सृक्तम सोम-पानसे उत्पन्न मदके आवेशमैं इन्द्र 
अपनी महिमाका वर्णन करते हुए दिखाई देंते हैं। यह सूक्त वास्तवमें नाटककी 
पद्ममय तथा अभिनय-पूर्ण भाषाका सुन्दर नमूना है। ऐतरेय ब्राह्मणके तेतीसवें 
अध्यायकी शुनःशेपकी कथा नाटकके धूर्वरूपकी इष्टिस मनोहर अतए्‌व उल्लेखनीय 
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मानी जाएगी । राजा हरिश्रन्ध, नारद, वरुण, हरिअन्‍्द्रके पुत्र रोहित, मानवरूप- 
धारी इन्द्र, पुत्रका विक्रय करनेवाले पिता अजीगर्त, बलिदानके लिए चुने गए 
उनके पुल शुनःशेप तथा उनके सम्मुख उपस्थित होनेवाले अन्यान्य देवता आदिके 
द्वारा उच्चारित वाक्य रंगमंचपर रंग भरनेमें निस्सन्देह सफल होंगे । उनमें विविध 
क्रियाओंका भरसक अन्‍्तर्भाव हैं। विविधतासे युक्त क्रियाएँ: (80#078) यूनानी 
नाटकोंकी एक विशेषता मानी जाती है। आलोचकोंके मतमें मारतीय नाटकॉर्मे 
इनकी कमी है । शुनःशेपके आख्यानमें यह कमी या अभाव बिलकुल महसूस 
नहीं होती । सच तो यह है कि इस आख्यानमें कब्णा तथा रोमाख़कारिता कूट 
कूट कर भरी हुई है । परनठु भारतके विद्यमान नाठकों और वैदिक अंशोमें बहुत 
ही बड़ा व्यवधान है । इन दो छोरोंके बीच सम्बन्धकी रेखा खींचनेवाला कोई भी 
प्रमाण आज उपलब्ध नहीं है। 

कुछ भाषासम्बन्धी तथा कुछ अन्य प्रमाणोंके आधारपर इस सम्बन्धकी स्थापना 
करना सम्भव है। क्या नट, क्या नाटक दोनों शब्द असलमें प्राकृत हैं। ' रुत्‌' नामके 
संस्कृत घातुसे प्राकृत 'नद्‌ ' धातु निकला। दृत्य या नर्तनमें आवश्यक हाव-भाव एवं 
अभिनय ही नाटकोंका मूलखोत है ; इंसाके पूर्व चौथी शताब्दीम पाणिनिने नटों तथा 
नाव्यसूतोंका उल्लेख किया है जिससे नठोंके मार्यद्शनके लिए नाटकके तन्मका प्रति- 
पादन करनेवाले उस समयके सूत्न-प्रंथका अनुमान आसानीसे किया जा सकता है। 
इंखाके पूर्व दूसरी शताब्दीमैँ विरचित भरतक्त नाट्यशास््रमें सामान्य रूपसे इन 
नटसूतोंके प्रतिपादनका उपयोग किया गया होगा। नाटकोमें गान, वाद्य, र॒त्य तथा 
पद्यका मनोहर मेल भरतके पहले ही हो चुका था और ग्राकृत उपभाषाएँ 
भी नाटकके पालों द्वारा प्रयुक्त होती थीं | बादके सब नाठक भरतके निबन्‍्धके 
अनुसार ही लिखे गए हैं । 

कुछ परिडतोंका कथन है कि भारतीय नाट्यकलाका उद्भव यूनानी नाटकोंसे 
हुआ | सिकन्द्रकी सेनाके साथ भारतमें कई यूनानी कलाकारोंका आगमन हुआ 
था और उसके बाद भारतकी सीमाओंपर कई यूनानी राज्य विद्यमान ये; उन्हींका 
अनुकरण भारतीयोंने किया होंगा। भारतीय नाटकपर यूनानी नाठकोंकी छापके 
अज्लित हो जानेका एक मान उदाहरण है यहाँका मृच्छुकटिक नाटक । संस्कृतमें 
परदेका वाचक शब्द है यवनिका। यह भी नाटकके तथाकथित यूनानी मूल- 
खोतके अनुमानमें सहायक हुआ । परन्तु भारतीय नाटकॉंकी साधारण शैली 
तथा पद्धति यूनानी नाटकोंसे सर्वथा भिन्न है। अतए्व भारतीय नाठ्यशाल्र 
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तथा यूनानी नाउ्यशास्रके बीचका कार्य-कारण-सम्बन्ध तर्वसंगत नहीं मालूम 
होता । यदि भारतीय नाटक यूनानी नाटकोंका सचमुच अनुकरण करता तो 
मारतीय नाठकोंमें यूनानी नाटकोंके गुण अवश्य आ जाते । भारतीय नाटकोंका 
चरित्र-चित्रण उत्कट तथा सजीव व्यक्तित्वकी विशेषतासे वड्चित होता है। 
उनके पात्र वास्तवमें मानव-स्वभावके सामान्य नमूने या “टाइप! होते हैं। हाड़-मॉससे 
बने हुए. सजीव व्यक्ति उनमें शायद ही रहते हैं| कथा-वस्तुका विकास या परि- 
पोष भी शाप-नैसे बाह्य कारणोंपर निर्भर रहा करता है । वस्तुका विकास सुसंगत 
रूपसे नहीं हो पाता । अनेकों अलग अलग प्रवेश प्रासब्लिक रूपसे जोड़े गए. 
दृश्योंका ही आभास दिया करते हैं। यूनानी अमिनय तथा भारतीय अमिनयमें 
साम्य बहुत ही कम है । 


वैदिक यशसंस्थामें कहीं लौकिक घटनाओंका सामिनय झनुकरुण करना 
पड़ता है और कहीं कहीं सामाजिक घटनाओंको अमिनयके साथ लाक्षशिक ढंगसे 
सूचित करनेकी पद्धति है । यज्ञमँ अन्य अमिनयोंके लिए भी पर्याप्त स्थान 
है । अनेक ऋत्विजोंके लिए. विविध कार्य नियत किए जाते हैं | उनमें गद्य, पद्य 
तथा गानका समावेश किया जाता है । यशसंस्थाका यह समूचा कार्यकलाप नाख्य- 
कलाके उदयसे अप्रत्यक्ष रूपमें सम्बद्ध है | यज्ञमें ब्राह्मण शूद्रोंसे सोम खरीदते हैं 
और बादमें उसे डंडेकी सहायतासे निकाल देते हैं। यह नास्यात्मक अनुकरण 
लोक-ब्यवहार्से लिया गया है । महात्रत यज्षमें र॒त्य, वाद्य तथा पद्मकों महत्त्वपूर्ण 
स्थान प्राप्त था | उसमें दरत्यके लिए नटियों और नोंको बुलाया जाता था। ये 
शद्न ही रहते ये। धर्मशात्रमेँ अन्य धार्मिक अवसरोपर भी गान, वाद्य तथा 
दत्यका उपयोग विहित है। यह धर्मशास्त्र पौराणिक है। यात्राके अवसरोपर 
नाठकोंके जो निर्देश हुए. हैं उनसे अनुमान निकलता है कि देवताओंके उत्सबोंके 
अवसरॉपर किए जानेवाले द॒त्यों तथा संगीतके समारोहोंसे नाव्यका 
विकास हुआ । (१) सुत्रधार और नटीके बीचका प्रारम्मिक वार्तालाप, 
(२) मिन्न भाषाओंका मिश्रण, (३) गद्य तथा पद्यका मेल, (४) 
रंगमंचकी ससलता और ( ५ ) विदूषकका अस्तित्व ऐसी विशेषताएँ: हैं जो नाट- 
कोंकी पूर्ववर्तिनी अंवस्थाकी ओर संकेत करते हैं । यज्षमें या धार्मिक उत्सवोंके 
अवसरोंपर पौराणिक कथाओंको अमिनयके साथ गाया जाता था । इसीसे 
कमके अनुसार नाटकोंका घीरे धीरे विकास हुआ | इस अनुमानके पोषक अनेकों 
अमोण मिलते हैं। । 


इतिहास-पुराणों तथा राभायण॒की संस्कृति १७९ 


कालके आघातसे बचे हुए संस्कृत नाटकोंकी संख्या कुल बारह है। ये सब 
नमूने ईसाकी दूसरी शताब्दीसे लेकर आठवीं शताब्दीतकके हैं। इनमें सर्वश्रेष्ठ 
नाटककार हैं. कालिदास जिनका काल इंसाकी चौथी शताब्दीके पूर्व नहीं माना भा 
सकता | कालिदासके भी पहले भास एक बड़े नाटककार हुए थे। इनका सादर 
उल्लेख कालिदास ( मालविकाम्मिमित्र ), बाण ( ' हर्षचरित ? सत््‌्‌ ६२० ), राज- 
शेखर ( “सूक्तिमुक्तावली सन्‌ १०००), वाक्पतिराज (' गौडवहो? सन्‌ ७५० ) 
तथा अमिनवगुप्तने ( 'ध्वन्यालोक ” सन्‌ १००० ) किया है। राजशेखरका कथन 
है कि मासके  स्वप्नवासबद॒त्ता ” नाटकों उसके गुणोंकी परीक्षा करनेके लिए. अग्रिमें 
डाल दिया, परन्तु वह जला नहीं सुरक्षित रद्द गया। प्रायः इसीलिए 
« गोड़वहो ”में भासको “ ज्वलनूमिल की उपाधि दी गई है।यह भी संभव है 
कि इस शब्दके, 'ज्वलन्‌मित्रके आधारपर ही शायद राजशेखरने यह प्रशंसात्मक 
छेष किया हो। 

सन्‌ १६१२ में तिवेंद्रमसे तेरह नाटक प्रसिद्ध हुए हैं जिन्हें भास-विरचित 
माना गया है। इसके पहले भासका सिफ्रे नाम ही विद्वानोंको मालूम था। 'खम्न- 
वासत्र दत्ता'के बदले उसमें * स्वप्न नाटक'की संशासे विभूषित एक नाटक विद्य- 
मान है। इस नाटककों एक पोथीमें “स्वप्रवासवदत्त” कहा गया है। इस नाटकका 
एक छोक अभिनव गुस्तद्वारा उद्धृत हुआ है; परन्तु वह उपलब्ध नाटकर्मे 
नहीं मिलता । संस्कृत नाठकोंके प्रारम्भमें प्रायः नाठककारके नामका निर्देश किया 
जाता है; परन्तु यहाँ इस तरहका निर्देश नहीं है। इन सब नाटकोंकी शैली एवं 
भाषा समान है। जगह जगह भासके लिखे हुए *छोकोंके रूपमें उद्धृत चौदह छोक 
नाठकोंके उपर्युक्त संग्रहमें नहीं पाये जाते । इन नाठकोंके जो वाक्य मासकृत 
नाटकोंके रूपमें प्रसिद्ध किये गए हैं वे अन्य कहीं भी उदाहसणोंके रूपमें उद्धृत 
नहीं मिलते । इन नाठकोंमें प्रयुक्त प्राकृतके खरूपके आधारपर यह अनुमान करना 
संभव है कि अश्वघोष तथा कालिदासके बीचके समयमें इनकी रचना हुई हो । 

महाकान्यों तथा भाव-मधुर काब्योंके स्वविताओं में गुणोंकी दृश्टिसे निस्लन्‍्देद 
कालिदास ही सर्व प्रथम हैं | नाटककारके नाते मी उनका स्थान उच्चतम है। उनके 
नाटक तीन हैं-  शाकुन्तल, ? “ विक्रमोबंशीय ' और “ मालविकाम्रिमित्र ' । 
इनमेंसे पहले दो साहसयुक्त प्रेमकथाओंकी दृष्टिसे उत्कृष्ट हैं. । इनमें अति 
आरचीन कालके सुविख्यात राजाओंके प्रेमपराक्रमका सुन्दर चित्र खींचा गया है। शौर्य 

दिव्यत्वक यहाँ मनोहर मेल हुआ है। इन नाटकोंकी कथाएँ: दैनिक-जीव 
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नकी कठोर वास्तविकतासे कोसों दूर चली गई हैं। कबिके कालमें राजमह- 
लोके अन्तःपुरमे निस्तर वर्तमान ग्रेम-व्यापार ही “ मालविकाश्रिमित्र ? का बर्थ 
विषय है । ' शाकुन्तल'में रंगमंचके लिए आवश्यक चेष्टाएँ कम हैं; अत- 
एव रंगमंचपर खेले जानेके दृष्टिकोणसे “ शाकुल्तल' में प्रभावोत्यादकता कम है। 
परन्तु उसका समृद्ध कल्पना-विलास, सूक्ष्म एवं सुकोमल भावनाओंका हृदयंगम 
आविष्कार, प्रकृति तथा प्राकृतिक प्रवृत्तियोंके सम्बन्धम संचित सहानुभूति आदि 
अनमोल गुणोंके कारण यह नाटक संसारके नाटककारोंके लिए वन्दनीय हो 
गया है। भारतीय साहित्यमें सामान्य रूपले उचित सीमाओंका सन्निवेश तथा 
संयत आविष्कार दोनों गुण दुलैभ हैं। ये दोनों गुण कालिदासमें ही बड़ी उत्कट- 
तासे प्रतीत होते हैं| योरोपके श्रेष्ठ कवि तथा आलोचक गेटे भी ' शाक्ुन्तल !के 
इन गुणोंके कायल हुए.। “ विक्रमोवशीय ? की प्रेम-कह्दानी ऋग्वेदस चली आई 
है। इसमें भी ' शाकुन्तल 'की ही तरह प्रथम मिलन, बादर्म॑ वियोग और 
अन्तमें पुनर्मिलन का चित्र है । उपर्युक्त दो नाठकोंकी तुलनामें * मालविकामि- 
मित्र ? निम्न कोटिका नाटक है; परन्तु उसके भी कान्यगुण सराहनीय 
हैं। भारतीय राजाओंके राजमहलोंके जीवनपर आधारित होनेके कारण यह. 
नाटक उस कालकी सामाजिक परिस्थितिपर अच्छा प्रकाश डालता है।इस 
नाटकर्मं विदिशा नगरीके राजा अभ्निमित्रकी-जो ईसाके पूर्व दूसरी शताब्दीमें 
विद्यमान ये-प्रेमकथा वर्णित है | मालविका रानी धारिणीकी सेविका है। नाट- 
कके झन्तर्म उसके यथार्थम राजपुत्री होनेका रहस्य खुलता है, राजाके प्रेमपंथके 
कटे दूर हो जाते हैं और उससे मालविकाका विवाह संपन्न होता है। इस तरह 
यह एक सुखान्त नाटक है । 

भारतीयोंके प्राचीन नाव्य-साहित्यमें 'मच्छुकटिक के जैसा आधुनिक रुचिके 
अनुकूल नाटक संस्कृतमें दूसरा नहीं है। परन्तु इसकी रचना भारतीय नाव्य- 
शास्त्री बिहिंत मर्यादाको लौंधकर की गई है । मर्यादाके अनुसार गणिकाको 
नाटककी नायिकाका स्थान नहीं दिया जा सकता; परन्तु इस नाटककी नायिका 
एक गणिका है। नाटककें नायक चारुदत्त आह व्यापारी या वणिक्‌ हैं। दान- 
शीलताके अतिरिकसे वे निर्धन होते हैं, बादर्म वे वसन्तसेनाकी, एक धनिक 
गणिकाकी प्रीतिके माजन बनते हैं और अन्त उससे उनका विवाह संपन्न 
होता है। यह नाटक विनोद-प्रचुर और विविध दृश्योंसे समृद्ध है। नाटकके 
अेता कवि शुद्यकका काल निश्चित नहीं किया जा सकता । यह भी नहीं कहा जा 
सकता कि वे कालिंदासके बहुंत पहले विद्यमान ये। 


इतिहास-पुराणों तथा रामायणकी संस्कृति श्८१ 


कनोजके सम्राट हर्षवर्धनने ( सन्‌ ६०६-६४८ ) दो नाटक लिखे हैं-'रला- 
बली? और “ प्रियदर्शिका ” । ' रुनावली'पर * मालविकामिमित्रकका प्रभाव 
दिखाई देता है। 'रत्नावली'में वत्सदेशके राजा उदयन और सेविका सागरिकाकी प्रेमकपा 
है । सागरिका वास्तवमें सिंहलद्वीपकी राजकन्या है। नौकके डबनेकी आपत्तिसे 
बचकर वह उदयनके राजमहलकी सेविका बनती है | इस नाटकका चरित्र-चित्रण 
बड़े अच्छे ढदंगसे किया गया है। मनोहर काब्य-पंक्तियाँ-जो कि केवल अनुकरणा- 
त्मक नहीं हैं-इसमें अनेकों मिलती हैं । “ प्रियदर्शिका” की कथा भी ठीक इसी तर- 
हकी है। 'नागानन्द? सम्राट्‌ हर्षवर्धनका तीसरा नाटक है । इसकी कथा गुणाब्यकी 
ल ?से ली गई है । इस नाटकपर बौद्ध-धर्मकी गहरी छाप अज्डित हुई 

॥ 

कालिदासके बादके सुविख्यात कवि भवसूति हैं । ये विदर्भके निवासी ये । 
कनोजके राजा यशोधमनके दरबारमें इनकी आयुका कुछ अंश ब्यतीत हुआ था । 
इनके लिखे हुए तीन नाठक आज उपलब्ध हैं - “ मालती माधव, ? “ उत्तरराम- 
चरित ? और ' महावीरचरित ? । भवभूति गंभीर प्रकृतिके व्यक्ति थे । अतएव 
इनके नाटकॉमें विदूषकका अभाव है। सृदु तथा सौम्ब भावनाओंकी अपेद्ा भव्य 
एवं उदात्त भावनाओंके आविष्कारकी ओर ही इनकी प्रवृत्ति अधिक है । उच्ज- 
यिनीका एक दृश्य ' मालतीमाघव'की पार्श्रभूमि है । माधव साधारण मानवॉमिंसे 
एक है, विद्यार्थीकी दशामेँ विद्यमान युवक है | उसे मालतीसे, एक मन्‍्त्रीकी 
कम्यासे अनुराग होता है । दोनों, परस्पर-अनुरक्त हैं । राजाकी इच्छा थी कि इस 
मंत्रीकी-पुत्रीका-जो कि उसे अप्रिय थी-विवाह उसकी अपनी सम्मतिसे हो। अन्तर्म 
दयावान्‌ कामन्दकीकी सहायतासे इस प्रेमी युगलका मिलन होता है। * महावीर- 
चरित! तथा “उत्तररामचरित” में क्रमसे दाशरथि रामके चरिज्रका पूर्वाध तथा उत्त- 
साध वर्शित है । नाटकलूप काव्यकी दृ्टसि ये दोनों नाटक बढ़े महत्वपूर्ण हैं; पल्तु 
आवश्यक नाटकीय क्रियाओंके अभावके कारण ये दोनों रंगमंचपर सफल नहीं हो 
सकते। हाँ, यह तो मानना ही होगा कि संस्कृत कवियोंमें कव्णाके यथार्थ स्वरूपको 
सफलतासे अभिव्यक्त करनेमें भवभूतिके मापदस्डपर अन्य सब कवि वामन ही 
उतरतें हैं । 

#मुद्राराक्षुस ” प्रेम-कथाको दूरसे भी स्पर्श न करनेबाली; परन्ठु नाटककी दृष्टिसे 
पूर्ण यशश्वी एवं आकर्षक रचना है। इसके कर्ता कवि विशालदत्त हैं| यद्यपि इनका 
काल निश्चित नहीं किया जा सकता; फिर भी इन्हें इंसाकी आठवीं शताब्दीके बाद 
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नहीं रखो जा सकता । इस नाठकमें यथार्थ राजनीतिक जीवनको बड़े ही प्रभाव- 
शाली ढंगसे अभिव्यक्त किया गया है। यह नाटक मनके आकर्षणको प्रारम्भसे अन्त- 
तक कायम रखता है। इसमें चन्द्रगुमतके प्रधान मंत्री आर्य चाणक्य चन्द्रगुतके हितके 
लिए राक्रसको-पदभ्रष्ट राजा नंदके प्रधान मंत्रीको-अपने वशमें करनेका महान्‌ और 
सफल प्रयत्न करते हैं। यही इस नाटकक़ी कथाका निचोड़ है। 

* बेणीसंहार ” भी लोकप्रिय नाटकॉर्में एक महत्तपूर्ण नाटक है। यह महा- 
मारतकी प्रधान कथापर आधारित है | नाटकके नामसे सूचित होता है कि दुःशा- 
सन तथा दुर्वोधनके बधके उपरान्त भीमने द्रौपदीकी वेणीको अपने रक्तरज्ञित 
हाथोंसे बाधा था। इंसाकी ओठवी शताब्दीके आचार्य वामनने अपने “ काब्या- 
लक्षरसूत "में इल नाटकका आधार लिया है । 

कनोजके राजा महेन्द्रपाल ( सन्‌ ६०० ) तथा उनके उत्तराधिकारी राजा मही- 
प्रालके समयमें राजशेखर नामके कवि हुए ये । इनके चार नाटक प्रसिद्ध हैं ' बाल- 
रामायण, ' “ बालभारत, ” “ विद्शालभज्ञिका ! और  कर्पूरमञ्जरी ! | इनका 
संस्कृत, प्राकृत तथा उस समय बोली जानेवाली अन्यान्य भाषाओंपर अधिकार 
वास्तवमें विस्मयकारी था । इन्होंने विविध इत्तोंका बढ़ी आसानीसे उपयोग किया है; 
अप्रसिद्ध तथा विविध प्रदेशोंके विशिष्ट शब्दोंको भी कौशलसे प्रयुक्त किया है। 
लोकोक्तियेंका उपयोग करनेमें ये अपना सानी नहीं रखते । ' विद्वशालभज्जिका ? 
की नायिका लड़केके वेषमें उपस्थित होती है | इसलिए, नाटक्में हास्व-रतके लिए. 
पर्यातत अवसर मिला है । ' सृच्छुकटिक 'को छोड़कर इतना मनोहर तथा सुन्दर 
हास्य-स्स संस्कृत साहित्यमें अन्यत्ष नहीं मिलता । “ मच्छुकटिककी अपेक्षा इसमें 
हास्थस्सके अनुकूल खान भी अधिक हैं । “ कर्पूरमझरी ' पूर्णतया प्राकृत भाषामें 
लिखित रचना है। संस्कृत तथा प्राकृत भाषामैं शुद्ध तथा सरल बृत्त-स्चना 
राजशेखरकी अपनी विशेषता है; परन्तु इनकी रचनाओॉमें उच्च कोटिकी रुचि तथा 
मौलिकताका अभाव है । 

कष्णमिश्रका लिखा हुआ “ प्रबोधचंद्रोदय ” बढ़ा ही वैशिष्टथपूण नाटक है | 
नाटकमय काव्यकी इष्टिसे इसका महत्त्व है; लेकिन रंगमंचपर यह प्रभावी नहीं हो 
सकता । परन्तु दर्शन तथा उच्च कोटिके धार्मिक विचारोंके काव्यमय आविष्कारमें 
इस नाटकने जो विलोभनीय यश पाया है उसे अस्वीकार कदापि नहीं किया जा 
सकता । इसके पात्न वास्तवमें भावरूप कल्पनाएँ तथा प्रतीकात्मक रूपक हैं । 
इसका कथोपकथन हस्यरस'पूर्ण है.। विष्णु-भक्तिकी मद्िमाकी स्थापना 
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करना इस नाटककारका प्रधान लक्ष्य है | आध्यात्मिक भावनाओंको रूपकोंकी 
सहायतासे मूर्तिमान्‌ करके उनके परस्पर-सम्बन्धकी अभिव्यक्ति इस नाठकमें बढ़े 
सुन्दर ढंगसे की गई है। 


महत्त्वपूर्ण नाव्य-साहित्यका यह संक्षित परिचय हुआ । यह नियम है कि 
कलात्मक प्रेर्णाका एक बार जब निर्माण होता है तब वही शताब्दियोंतक नित्य 
नवीन रूपोंको धारण करके विकासकी ओर अग्रसर होती है। हाँ, यह तो नहीं 
कहा जा सकता कि यह नियम अबिच्छिन्न रूपसे चलता ही रहेगा; वह किसी 
समय खरिडित भी होता है।गत आठ सौ वर्षो्मि अंग्रेजोंके राज्यकी स्थापना 
होनेके पूर्बवर्ती कालमें भारतीयोंने नाव्य-साहित्य तथा कलामें अल्प भी प्रगति 
नहीं की । देशी भाषाओंके विकासका यह काल है। इन भाषाओंनि परमार्थ-सम्बन्धी 
वाड्ययका निर्माण किया अवश्य; परन्तु अंग्रेजोंके राज्यकी स्थापनाके समय तक विद्या 
तथा ललित साहित्यके विषयमें ये भाषाएँ पूर्णतया अकिज्चन ही रहीं । संस्कृत 
भाषाके विद्या-वैभव्से इन्हें प्रेरणा न मिल सकी । गत -सहखत वर्षो, 
शंकराचार्यके परवर्ती कालमें भारतीयोंकी मानसिक संस्कृति शिथिलत हो गई। 
अब भारतके निवासी संसारकी सब संस्क्ृतियोंकी मानसिक प्रेरणाओंका अनुभव 
कर रहे हैं। उसीसे नवीन, विशाल तथा शक्ति-संपन्न प्रेरणाओंका आविर्भाव 
होगा और देशी भाषाएँ संपन्न एवं समर्थ हो जाएँगी। हमें विश्वास है कि 
प्राचीन इतिहास-पुराणों द्वारा निर्मित ललित कलाओंकी पैतृक संपत्ति इन 
प्रेस्णाओंको अधिक प्रोत्साहित करनेमें सहयोग देगी । 


भागवत धर्मकी तात्विक समालोचना 


भागवत धर्म इतिहास-पुराणोंका धार्मिक गामा है; भक्ति उसका रहस्य है 
और नीति उसका सार है। उसके तात्विक मीमांसाके उपरान्त ही आगामी 
विषयकी थाह लेना समीचीन है; क्योंकि भागवत धर्म इतिहास-पुराणोंकी संस्क्ृतिका 
प्राण है। मानवद्वारा निर्मित विश्व परमतत्वके अन्तिम आविर्भावका क्षेत्र है। 
मानवका रूप धारण करके ही ईश्वरका पूर्णावतार संपन्न होता है; वह इन्द्रादिसे, 
खरगलोकके देवोंसे श्रेष्ठ है । धार्मिक विचार-पद्धति जब उपयुक्त अवखातक 
पहुँची तब भागवत धर्मका उदय हुआ । वैदिक कालमें ही भागवत धर्मका 
निर्माण हुआ है। वह वैदिक धर्मका ही विकास है | नारायण ऋषिने भाग- 
ब॒त धर्मकी स्थापना की । शुक्ल यजुबेंदके शतपथ ब्राह्मणमें नाराबणुकों नर याने 
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मनुष्य कहा गया है। सर्वात्ममावकी प्राप्तेिक लिए. उसने आत्मयज्ञ किया; 
आत्मामैँ प्राशिजातका हवन किया; आत्माका प्राशिजातमें हवन किया और 
इस तरह सर्वात्ममावको प्राप्त कर लिया । ऋग्वेदका पुरुषसूक्त नारायण ऋषिका 
प्रथम तल्वदर्शन है । इस सम्बन्धमें इतिहासिक विचार इस अध्यायके प्रारम्भमें ही 
किया गया है। अब भागवत धर्मकी तात्तविक समालोचनाको प्रस्तुत करके हम 
इस अध्यावकों समाप्त करेंगे। 

'भागवत धर्मका आन्दोलन वैदिक कालसे ही शुरू हुआ । वह किसी एक 
विशिष्ट देशलक सीमित न था। पैलेस्टाइनमें ईसा मसीहका जो अवतार हुआ 
बह भागवत धर्मके आन्‍्दोलनका ही अंश है । बौद्ध धर्म भी भागवत धर्मका ही 
एक रूप है। ईछा मसीह अपनी जातिके पापके प्रायश्चितके लिए. आत्मसमर्पण 
करते हैं; गौतम बुद्ध खर्गस्थ देवॉकों अपनी शरणमें आनेपर बाध्य करते है। 
बुद्धका कहना है, “ सके खीकर है कि लोगोंके ढुश्खोंके सत्र दुर्लच्य पहाड़ 
मुभधर गिर पढ़ें; परन्‍्दु चाहता तो यह हूँ कि लोग सब दुःखोंसे मुक्त 
हों। ” भागवत धर्मकी समुद्र-मंथनकी कथामें शिवकी अगाध महिमा वा्णित 
है । समुद्र-मंधनसे उत्न्न अस्त अमरोंको प्राप्त हुआ । भगवान्‌ शिवने विश्वके 
रक्षणके हेत॒ विश्वका संहार करनेवाले हशलाहल विषका स्वयं प्राशन किया । भग- 
बानका कएठ ही उल विषका आश्रय है और वह उसे छोड़ना कभी पसन्द नहीं 
करता | भागवत धर्ममें ऋष्ण-मक्ति अन्तिम निछाके रूपमें विहेत है। गोपाल 
क्रष्ण गौओं तथा गोपालोंकों चारों ओरसे घेरनेवाले दावानलको पी लेते हैं। 
जनताके दुःखमे दुःखी, जनताकी सब यातनाओं, सब्र विपदाओंको सहर्ष अपने 
सिरपर लेकर उसे ढुःखमुक्त करनेके ' सामिमान अमिलाषी ? और खयं स्वीकृत 
विपत्तियोंके पारावारमें निम्न भगवान्‌ तथा भक्तकी आराधना तथा पूजा ही 
भागवत धर्मका अक्ष है। 

गत दो सौ वर्षोके मानवी इतिहासकी समीक्षासे मालूम होता है कि 
प्राचीन कालमें धर्म मानवी संस्कृतिकी एक प्रबर्तक तथा संगठक शक्तिके 
हूपमें विद्यमान रहा है । वर्तमान समयके नवीन बुद्धिवादके युगमें ही उसे 
ग्ौण स्थान प्राप्त हो रहम है। वास्तवमें मानवके ख्भावकी, उसकी प्रकृतिके 
स्वनाकी विवेचना करके ही धर्मके मूलका अन्बेषण करना चाहिए. । मानवके 
ख़भावकी रचनाके सम्बन्धमें दो समाधान उपस्थित किये जा सकते हैं; एक द्वैत- 
बादी और दूसरा अद्ैतवादी । दवैतवादके अनुसार मानवक़े दो पहल्दू हैं-ऐहिक तथा 
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पारलौकिक; मौतिक तथा दिव्य । इन्द्रियोंकी वासनाएँ, विषयेंके उपभोगके प्रति 
आकर्षण, देह तथा इन्द्रियोंके दुःखोंके परिहारके लिए चलनेवाला अविराम 
प्रयलल, अर्थ तथा कामकी प्रधानता और कैटुम्बिक, जातीय तथा सामाजिक संकी- 
शैताजन्य अहकार आदि प्रवृत्तियाँ मानवकी ऐहिकता तथा मौतिकताकी परिचायक 
हैं। कया द्वेष, क्या मत्सर, क्‍या अपने और परायेका भेद, क्‍या वैरोपर अन्याय 
करनेकी या उसका प्रतिशोध लेंनेकी अनिवार्य अमिलाषा, क्‍या धनसंग्रह करके खार्थ- 
साधनाम निरत रहनेकी स्वाभाविक निर्वाध प्रदृत्ति ये सब उसकी मौतिक वंश-परम्पराकी 
वैतृक सम्पत्ति हैं । जड़ मैतिक सष्टिमें सजीवताका अंकुर निर्माण हुआ; उससे पशुका 
निर्माण हुआ और पशुसे मानव बना । यही मानवका वंश-बक्ष है। 
कौटुम्बिक स्वार्थ, जातीय अहंकार, राष्ट्रीय गव और अमिमान इन मान- 
सिक प्रदृत्तियोंका मूलसोत मानवके पाशविक पूर्वजोंतक पहुँचता है । मौतिकता 
तथा पाशविक प्रवृत्ति दोनों अज्ञानकी उपज है | अज्ञानसे कलह, हिंसा तथा पराये 
घनके अपहरण की प्रबृत्तिका जन्म होता है। इसका पर्यवसान दुःख, अवनति तथा 
सृल्युमें होता है; इसीको पाप कहते हैं । यह भी सच है कि मानवमें दिव्य तथा 
पारलौकिक प्रवृत्ति भी स्वाभाविक रूपसे विद्यमान है। विश्वव्यापी परम सत्यके 
प्रति एक खिंचाव, एक प्रबल आकर्षण ही मानवकी दिव्यताका पहलू है। इसे 
धार्मिक भावना कहना संभव है । ईश्वरके विषयमें अटल अद्धा वास्तवमें परम 
सत्यका स्वाभाविक मावना-रूप आविष्कार है | संसारकी सत्र धर्म-संस्थाएँ विश्व 
तथा समूचे जीवनका सम्पूर्ण अर्थ स्पष्ट करनेमें प्रयनशील हैं| मानवमें अस्पष्ट 
या स्पष्ट रूपमें विद्यमान सत्यकी जिज्ञासा, आकांक्षा तथा उसे प्राप्त करनेकी 'ब्याकुल 
एपणा/ ही मानव-जातिके इतिहासमें घर्म-भावनाका मूलखोत है। मानवकी दिव्यताका 
दूसरा पहल्यू है उसकी विशुद्ध नैतिक अमिलाषा । मानव प्राणिमाजक़े प्रति सहानु- 
भूतिसे ओतप्रोत है; निसर्ग उसे सुन्दर प्रतीत होता है । किसीकी भी अकाल-सृत्यु 
उसके लिए विषादकारी है । नारी-जातिके सम्बन्धमें दाक्षिण्य उसके लिए आदर- 
शीय है। किसी पराये द्वीपके निवासी मानवकी सहसों वर्ष पूव लिखी गई करुण 
कहानी उसके चित्तको आज भी द्रवित करती है । कसी भी सुदूर देशका न्यायपूर्ण 
राज्य-शासन उसकी आँखों में प्रशंसाका पान है; किसी भी देशके विज्ञानवेत्ताके सम्बन्धमें 
उसके ृदयमें आदरकी भावना तत्काल ही उमड़ती है। विपत्तिमें पड़े हुए किसी भी 
जीवको देखकर बिपत्तिमँ कूद उसे बचानेकी मंगल भावनासे वह प्रेरित होता है | 
उसकी आज भी दृढ भरद्धा है कि दूसरोंको तारनेमें तथा न्यायका रक्षण करनेमें 
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आत्माका बलिदान करनेवाले महान्‌ व्यक्तिओंका यश यावच्वन्द्रदिवाकरौ उच्ज्वल 
रहेगा | यही मानवकी द्विविध दिन्यता है। उसकी धार्मिक तथा नैतिक वासनाओं 
और संकीर्ण तथा भौतिक इन्द्ियजन्य वासनाओंका उसमें स्वाभाविक रूपसे मिश्रण 
हुआ है । इन्द्रियोंकी वासना और इस स्थूल देहकी धारणाके लिए निरन्तर चलने- 
वाले व्यापारोंका देश-काल ही वास्तव सृत्युललोक है। सच तो यह है कि दिव्यता 
तथा पशुताके एकरूप हो जानेसे मानवकी मानवताका जन्म हुआ है।झतणएव मनु- 
ध्यकी धर्म-संस्थाके इतिहास तथा धार्मिक परम्परामें सकामताका प्रवेश हो पाया है। 


उपर्युक्त द्वैतवादी समाधान वैज्ञानिक भौतिकवादके दृष्टिकोणस सन्तोषजनक 
सिद्ध नहीं होता | वैजानिक मौतिकवादके अनुसार विकासवादका आश्रय लेकर 
ही धर्म तथा नीति जैसे उच्च कोटिके मूल्योंका समर्थन किया जा सकता है | विश्व- 
व्यापी सौन्दर्यकी अदुभूति तथा विश्वव्यापी सत्यकी जिशासा ही मानवके जीवनका 
विकास करनेवाली शाक्तियाँ हैं | बुद्धि-गुणके उत्करपसे ही मानव्म ये शाक्तियाँ प्रकट 
हो पाई हैं । इन्हीं शक्तियोने उसकी धार्मिक प्रवृत्तिको जन्म दिया है । इन शक्ति- 
योंकी ही तरह नैतिक मावनाने मानवको स्वाभाविक रूपसे प्रभावित किया है; क्योंकि 
उसकी जीवन-धारणा ही नीति-तत्वपर आधारित है। वात्सल्य एक स्वाभाविक 
साल्िक ग्रदृत्ति है; वह एक नैतिक भावना है । माता तथा पिता इसी प्रइत्तिसे 
प्रेरित होकर अपने अपत्यके लिए. अनेक कष्टोंको सहते हैं; आपत्तियोंके 
आषातोंको भेलते हैं । इस प्रद्त्तिका मूलखोत ख््री-पुरुषोंकी कामवासनामें ही 
विद्यमान है । तृषितको जल तथा बुभुद्धितको अन्न देनेकी ओर उन्मुख 
करनेवाली अनुकम्पा प्यास तथा भूखके स्वानुभवोंसे जन्म लेती है । 
अपनी वेदनाओंकी अनुभूतिसे द्वी दूसरोंकी वेदनाओंके सम्बन्ध सहानु« 
भूतिका निर्माण होता है। जीवित रहनेके लिए. निस्तर किया जानेवाला संग्राम 
सष्टिके यथाथ ज्ञानसे अधिक सफल होता है | इसी अनुभूतिंस सत्यकी स्वाधीन 
महत्तामें श्रद्धाका उदय होता है। दिशाओं तथा तारकोंके ज्ञानसे संयुक्त वायुकी 
गतिसे पूर्ण परिचित खेवनहार ही जहाजको कुशलतासे समुद्रके पास पहुँचानेमें सम 
होता है। सुयोग्य गवाहोंको पाकर ही राज्यकर्ता अपराधोंपर नियन्त्रण रखनेमें 
सफल हो सकते हैं| सत्य माषणसे ही व्यवहार अधिक सरलतासे और सुचारु 
भावसे चलते हैं। अतएब सत्यकी महत्ता स्वाभाविक रूपसे मनपर अपना अधिकार 
जमाती है । परम सत्यकी जिज्ञासा रखना मनुष्यके भौतिक जीवनकी आवश्यकता- 
ओके लिए, स्वाभाविक दी है। ताल, व्यवहार ही परमार्थकी जन्मभूमि है। इहलोक 
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ही परलोककी नींव है । मत्यैलोकमें ही अमरताका बीज बोया हुआ है; इहलोक ही 
अमरत्वसे परिपूर्ण है । यही मौतिक अद्वैतवादका सृत्रमय सार है । प्रथम निर्दिष्ट 
द्वैतबादके दृष्टिकोशसे भागवत धर्मकी समीक्षा करनेमें जटिलता बहुत कम है। 
अतएव आगेकी विवेचना उसीपर आधारित है। वैज्ञानिक मौतिकवादके सहारे 
विवेचन करनेके लिए, अत्यधिक विस्तार करना आवश्यक होगा । उस विस्तारके 
लिए यहाँ अवकाश नहीं है । 


विश्वव्यापी परम सत्यकी भावनात्मक अनुभूतिसे इंश्वस्सम्ब्धी कह्प- 
नाका निर्माण हुआ है। इस भावनात्मक अनुभूतिका कारण मानवकी प्राथमिक 
आवश्यकताओं में ही मिलता है| अधिकांश धार्मिक व्यक्ति, पुत्रप्ाप्ति, पजैन्न- 
बृष्टि, रोग-निवारण, धन-लाभ, शत्रुनाश आदि ऐटिक भौतिक कामनाझोंकी 
पूर्ति या भयके निवारणके लिए ही परमात्माकी आराधना करते हैं | वेदोंका यज्- 
धर्म इसी सकाम आराधनासे व्याप्त है। संसारके, भव-सागरके दुःखों, बन्घनों 
तथा पापोसे मुक्त होनेके लिए याने मोक्षकी प्राप्तिके लिए. तप, संयम तथा ईश्वरकी 
आराधनाका विधान करनेवाला धर्म ही घर्मकी चरम अवस्थाका परिचायक है। 
सकाम भक्तिकी अपेच्धा यही धर्मकी उच्च कोटिकी अवस्था है। इंश्वरकी कृपासे 
सांसारिक सुखोंकी इद्धिकी अमिलाषा इश्वरकी अपेच्षा इहलोककी, संसारकी 
आवश्यकताओंको हो अधिक महत्त्व प्रदान करती है। इस तरहकी आराधनामें देव 
साधन और सांसारिक सुख साध्य बनता हैं । इसका अर्थ होता है परलोककी अपेज्ञा 
इहलोकको ही कल्याणकारी मानना | पाप-मुक्ति या बंध-मुक्ति ही विशुद्ध धार्मिक आदर्श 
है। इस आदर्शकी ठलनामें मौतिक जीवनकी न्यूनता, सदोषता तथा स्वामाविक 
दुच्छुता स्पष्ठतया परिलक्षित होती है । अतएब भागवत पर्मके रूपमें ऐसे घर्मका 
डद॒य हुआ जो भौतिक वासनाओंकी उपाधियोंसे सर्वथा मुक्त था । बेदोंमें दी इस 
अर्मके उत्थानका प्राथमिक कार्य हो चुका था। बृहदारण्यक तथा तैत्तिरीय उप- 
निषदोंका कहना है कि मानवों तथा देवोंके आनन्दकी अपेक्षा निष्पाप तथा 
बासनाओंके फँदेमें न उलमे हुए ओतिय याने ज्ञानवान्‌ व्यक्तिकी आत्मस्थितिका 
आनन्द सौगुना ओष्ठ है। उन उपनिषदोंके अनुसार वास्तवमें परमात्माका आनन्द- 
रूप और श्रोजिय याने ज्ञानवान्‌ व्यक्तिका आनन्द दोनों तुल्यबल हैं| इस तरहकी 
डच्च कोटिकी मानसिक स्थितिमें प्रात्त होनेबाला परमात्मा या परम सत्यका शान 
ही धर्मका अन्तिम साक्ष्य है। भागवत धर्म इसी निर्शयपर पहुँचा था। परम 
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खत्यक़े प्रति तीबतम आकर्षण अथवा अपार प्रेम ही वाख्वमें निष्काम भक्ति है। 
इसीको अनन्य भक्ति कहते हैं । 

संकीर्ण सामाजिक आचार-घमंको हीन माननेवाला उच्चतम नीति-घर्म 
भागवत धर्मकी एक विशेषता है। धार्मिक प्रश्ञाका अधिकार केवल समाजके उच्च- 
बर्गौय प्रतिष्ठित विश्रों तथा छनियोंको ही प्रास नहीं है। भागवत धर्मने अतिप्राचीन 
कालमें ही इस सत्यको समझा था कि सत्रको पावन करनेवाले और समाजमें 
ऊँचे ओहदोंपर विराजमान व्यक्तियोंकों भी परमार्थक्ी समुचित शिक्षा देकर 
धन्य बनानेवाले साधु समाजकी इृष्टिसे पतित तथा अधम जातियोंमें भी 
जअम्म लेते हैं । मह्मारतके धर्मव्याध खटिक होते हुए भी ऋषिकों परमार्थका 
उपदेश देनेवाले गुरु हैं । जाजलि ऋषिकी दूक़ानमें तराज्‌ तौलनेवाले तुलाघार 
र्मके रहस्यको करतलामलकवत्‌ दिखाते हैं| भागवत धर्मका कथन है कि पशु 
भी मोक्ष-धर्मके अधिकारी बनते हैं । महाराष्ट्रके सन्‍्तोंने इसी उच्ज्वल परम्पराको 
प्रकाशित किया है । 





सामाजिक इतिहासके दृष्टिकोशसे महाराष्ट्रे भागवत धर्मका सुचारु 
तथा सुब्यवस्थित अध्ययन न्यायमूर्ति महादेव गोविंद रानडेसे लेकर 
आधुनिक सन्त डॉ. राममाऊ रानडे और प्रो, न. र. फ़ाठक तकके 
विद्वानोने किया है। यह अध्ययन अमीतक चल रहा है । शनेश्वर 
महाराजने इस घमंकी नींव डाली । उनके उपरान्त अनेकों सन्तोंने 
इसे पुष्षित और पल्वित किया और अन्तमें तुकारामने इसे चरम उल्कर्ष- 
पर पहुँचाया । वास्तवमें तुकाराम भागवत घर्मके सबसे उत्तुझ़् शिखरपर 
आंरूढ हैं | सन्‍्तशिरोमणि तुकारामकी उक्तियोंकी सहायतासे वेदकालसे प्रवर्तित 
परम्पराका विहेगावलोकन करके इस अध्यायको हम समाप्त करेंगे; क्योंकि ठुकाराम 
बह सरस सुवर्शमूर्ति है जो भागवत धर्मद्वारा निर्मित अनन्यभक्ति तथा पारमार्थिक 
समताके अद्भुत एवं अनमोल सॉँचेमें ढली है । भागवत धर्मके सहखों वर्षोके 
विकासकी सम्पूर्ण परिणति तुकाराममें साकार हुई है। 

सन्त तुकाराम कहते हैं, “ वर्णामिमान विसरली याती । एकमेका लोटां- 
गणी जाती ॥ तुझी चरणसेवा भूतांचे भजन। वर्ण अमिमान सोडवूनि॥ ”'संकीर्ण 
सामाजिक अहंकार और विशुद्ध धर्ममें विरोध है। अमेद-भाव परमार्थ-बुद्धिका 
रुच्चा ख़रूप है।“ निही ग्हणविले हरीचे अंकित | जातीचे ते होत कोणी 
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तरी । जातीकुछ नाहीं तयासी प्रमाण। अनन्या अनन्य ठ॒ुका म्हणे ॥ ” कुल, 
बंश तथा देशके अनेकों भेद दिव्य, ईश्वरीय प्रेम याने मानवी एकताका अनुभव 
करनेवाली धार्मिक प्रहधत्तिकों दूषित, कलझ्लिक करते हैं | कबिने उचित ही कहा, 
“ पवित्न तें कुछ, पाबन तो देश । जेयें हरीचे दास जन्म घेती ॥ वर्ण-अमिमानें 
कोण माला पावन | ऐसे दा सांगोन मजपाशी ॥ अन्त्यजादि योनी तरल्या 
हरिभजनें। तयांचीं पुराणँ भाट भालीं ।। ” वर्णा अमका विधान करनेवाले स्मृतियोंके 
क्ानूनका संतोंके समय झत्यन्त प्रभाव अवश्य था; परन्तु इस वर्णाश्रम तथा जातिमेद- 
की तटबंदीको नहीं मानते हुए. भक्ति-भावनाका ज्वार निर्त्राध रूपसे बहता था। 
यों तो ब्राह्मणोंकी जाति गुरुका काम करती थी और अन्य जातियोंके ध्यक्ति उसके 
शिष्य बनते ये; परन्तु हरि-भमजनके आरम्भ होते ही दोनों जातियाँ समभावसे पर- 
स्पर-वन्दना करती थीं। यद भागवत संप्रदाय है । “ तयांची पुराण भा माली "में 
उ॒कारामने पुराण कहनेवाले तथाकथित पविन्न पुराणिकोंपर क्‍या ही कढ़ ब्यक्नय 
किया है ! पविन्न रेशमके वस्त्रमें वेष्टित पुराणोंकी पोथी हरिभक्त चण्डालके 
चरणोंकी दासी है ऐसा तुकाराम कहना चाहते हैं । “ अबर्धी भूंते साम्या आली। 
»-«-- वका रहणे जे जे मेटे ते ते वाटे मी अते ” जैसी “मधुमती अवर्ा'में 
पहुँचनेके कारण अब तो “ हैँ सोंबर्के ( रेशमका बचत ) भालें त्रियुवन | विषम 
घोऊन | सॉंडियेलें ! ” यह हाल हुआ है। 

तुकारामके समयतक स्मृतियों तथा पुराणोंकी मर्यादा अविच्छिन्न थी । 
पारमार्थिक समताका निर्माण करके ही भागवत धर्मने सन्‍्तोषकी साँस ली थी। 
परन्तु क्या भागवत धर्म, क्या सन्‍्त दोनों सामाजिक व्यवहारोंमें ऊँच-नीचभाव, 
जातिमेद तथा छुआह्यूतके बन्थनोंकों शियिल करनेका कार्व कुछ भी न 
कर सके । दूसरे सन्‍त अथवा तुकाराम जब्र कलियुगका वर्णन करनेपर उतारू होते 
है; तब यही कहते हैं कि कलिके उन्मत्त हो जानेसे “ ब्रह्मघोल ” याने चारों ओर 
अंधेरनगरी हो जाएगी, कँच-नीच सब्र जातियाँ एक ही ख्थानपर भोजन 
करने लगेंगी और वर्शाभ्रमके भेद नष्ट होंगे। यह कहनेके बावजूद भी तुकाराम 
उच्च वर्गीयोंके अहझ्लारको दूधके उफ़ानकी तरह बहुत बुरी तरह फटकार सुनाते हैं | 
“उनका कथन है, “ बरा कुणत्री केलों । नाहींतर दंभें असतों मेलों । मले केले 
देवराया ॥ ” अर्थात्‌ मुक्के कुणबी बनाया, यह भगवान्‌ तुमने भला किया। नहीं 
तो दंभके मारे मर जाता। 
रे समाजकी रचना भी अन्याव-पूर्ण हो सकती है, सामाजिक निर्वन्धोंका निर्माण 
करनेवाले स्घृतियों तथा पुराणों जैसे ्रंथ भी विशुद्ध धर्मकी दृष्टिसे हीनतर आचा- 
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रोका विधान करते हैं; अतएव न्याय तथा नीतिकी सुरक्षाके लिए उनके 
प्रामा््यका भी त्याग करना अनिवार्य हो उठता है, इस बातंके शानका 
उदय न सन्‍्तोंके मनमें हुआ था, न तुकारामके मनमें । उस समय सामाजिक 
परम्पराम असीम शक्ति थी। अतएव उस परम्पराका तख्ता उलट कर 
नई परम्पराकों कायम करनेकी आवश्यकताका प्रतीत हो जाना तथा 
उस परिवर्तनके लिए झ्माजको प्रस्तुत करनेकी सामर्थ्का संचित 
हो जाना सुतराम्‌ असंभव था | यह सब होते हुए भी यह रुह्दी है कि 
उत्त समय परम्पराके विरोधमें एक चुँधली-सी भावना धीरे धीरे प्रकट होने 
लगी थी | तुकारामका कहना है, “आंधघलयाचे कार्टी लागले आँधके | घात एका वेके । 
पुढें मागे । न घरावी चाली । करावा विचार । ” संकीर्ण परम्परा विशुद्ध भागवत 
धर्मके ग्रसारमें भी बाधक हो रही थी। इसीलिए तुकारामने कहा “ अ्थे -लोपलीं 
पुराण । नाश केला शब्दज्ञनें ॥ आम्ही वैकुरठबासी। आलो याचि कारणासी। 
बोलिले ने ऋषि । साच मार्वे वर्ताया | ” जब्र निम्न जातियोंके व्यक्ति परमार्थके 
प्रसारका प्रारम्भ करते थे तब उच्च जातियोंके प्रतिनिधियोंके. हृदयपर सँप लोडता 
था; उनको यह भय हमेशा सताता रहता था कि परमार्यद्वारा शुद्ध एवं प्रबल 
हो जाते ही निम्न जातियों ऊँच-नीच-भावकी महत्ताक़ा स्वीकार न करेंगी, बल्कि 
उततकी व्यथैताको समझ उसके विरुद्ध विद्रोह करेंगी । अतएब उच्च वर्गोंके व्यक्ति 
पुराणोंका आधार लेकर निम्न जातियोंको अपने शब्द-पारिडत्यकी सहाय- 
तासे निरन्तर डॉटते रहते थे । इसके उत्तरमें तुकारामने स्पष्ट कहा कि 
शब्द-ज्ञानसे पुराणोंके अथंका लोप हो रहा है| तुकाराम अटल विश्वात्मके साथ 
कहते है, “ मुझे वेदोंके अक्षरोंकी रटनेका अधिकार भले ही न हो; परठु 
“बेदांचा अर्थ तो आम्हासीच ठावा । येरानीं वाहवा भार माया |” 
तुकारामके उपर्युक्त शब्दोंको पढ़कर यास्ककी याद आती है जिन्होंने 
अपने ' निरुक्त'मैं बिना अर्थ-शानके वेदोंको कर्ठस्थ करनेवालोंको बुरी तरह फट- 
कांस था | यास्कने कह्दा थां |, “ स्थाण॒रय॑ भारहारः किलाभूत्‌, अधीत्य वेद न 
जानाति यो5वैम्‌ । ” याने “ वेदोंको पढ़कर भी जो उनका अर्थ नहीं जानता वह 
केबल भारको वहन करनेवाला खाणु याने स्तम्भ है।” शब्द-शानकी सीमाके 
आगे जाकर बेदों या शास्ोमें कथित सत्यके सारका सन्त स्वय॑ अनुभव कर लेते 
है; उन्हें बहुमतकी कुछ परवाह नहीं थी । “ सत्य अरत्यांसी मन केलें ग्वाही । 
मानीयेलें नाहीं । बहुमता ॥ ? 
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अज्ञान तथा पापके कारण भौतिक जीवन दुःखमय बना है। इसी भौतिक 
जीवनके दुःखोंकी कड अनुभूति संसारके पापका ज्ञान कराती है और परमार्थक्री 
अमिलाषाको जन्म देती है। दुःख सभी ब्यक्तियोंकों मुमुक्ु तो नहीं बनाता; 
परन्तु यह सत्य है कि उसने रन्तोंकों बद्धावखासे साधककी अवस्थाम पहुँचाया। 
छुख तथा दुःख दोनोंके धागोंसे बुने गये जीवनमें छुखकी अपेक्षा दुःख ही झत्य- 
छिक अनुपातमें मिलता है| “ सुख पाहतां जवा पाड़ें | दुःख पता एबढे | ? 
जब्र दुःखबोंके पहाड़ सिरपर गिरते हैं तभी कुछ व्यक्ति परमार्थके सम्बन्धर्में साब- 
धान होते हैं । तुकारामका भी यही हाल हुआ । “ दुष्काक्ें आदटीलें द्रव्य । नेला 
सान। स्त्री एकी अन्न अन्न करितां मेली ॥ ” दुध मुँहा बच्चा चल बसा, व्यव- 
साय तहस-नहस हुआ, दीवाला पिट गया और बिना अन्नके पत्नी भी स्वर्ग 
सिधारी । अतणए्व तुकाराम विरक्त हुए । विपत्तियोंसे साधारण मानव अष्ट होता 
है, दुष्ट बनता है। यह भी नियम नहीं कि दैन्यसे सुजनता ही जन्म लेती हो | 
दैन्यते अंधेर-नगरीका भी निर्माण हो सकता है, अपहरणकी प्रवृत्ति बलवान्‌ 
बनठी है और मानव जंगली जानवरोंकी हेय अवस्थामें पहुँच जाते हैं। परन्तु 
ज्जीवनके दुःखोंसे सन्‍्तोंका चित्त शुद्ध हुआ । मृत्यु उनमें भयका निर्माण न कर 
खकी। “जितां मरण-आलें। आपपर गेलें । मूल छुदीयेलें । संसाराचें ॥ ” 
खंसारकी आपदाओंके आधातोंने सन्तोंकी प्रवत्तिकों जन्म दिया । “ तुका रूणे 
खंत। सोशी जगाचे आबषात ॥ ? 


सूल्बुके उपरान्त प्राप्त होनेवाले परलोक, वैकुएठ अथवा मोचुकी अपेक्षा इह- 
ल्लोकमें, इसी जीवनमें प्राप्त होनेवाले परलोक, बैकुएठ अथवा मोक्षकों ही सन्तोंने 
परमार्थ मान लिया | “ जाला इहलोकीं परलोक | आले सकदलीक बैकुएठ ॥ ” 
सन्त अपनेको वैकुण्ठके नागरिक मानते ये। विशुद्ध आध्यात्मिक अवस्था ही 
चास्‍्तवमें परमात्माकी निवास-भूमि है। जब कभी इस विशुद्ध आध्यात्मिक 
अवेस्थासे एकरूप होनेका अनुभव उन्हें प्रात्त होता था, तब उन्हें हमेशा दिखाई 
देता था कि वही उनका मूलरूप है। भौतिक तथा इन्द्रियगोचर संसारका अस्तित्व 
केवल एक यात्रीका, एक पथिकका अस्तित्व है; परन्तु विशुद्ध एवं दिब्य ब्राह्मी 
अवस्था न अन्य देशमें न अन्य कालमें संभव है। वास्तवर्मे अन्यत्र कहीं भी संमव 
नहीं । एक पथिक या राहगीर होनेकी यह अनुभूति वास्तवर्म इख्िय- 
गम्य संसारके अलग अस्तित्वकी, उसके अभावकी, उसकी सदोषता तथा पाप- 
मंक्ताकी अनुभूति है। इस सदोष, पापमय, विनाशी तथा यातनामय इन्द्रियगम्य 
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संसारमं ही विशुद्ध आध्यात्मिक अवस्थाका अनुभव करना आवश्यक है। वैकुएठ 
या परमार्थके प्रवासका अर्थ है स्वप्से जाग्तिकी अवस्थामें प्रवेश करना। इसी 
चैतन्यको शक्तिसे संयुक्त तथा परिपूर्ण रूपमें देखना चाहिए। यहीं अन्धकारको 
नष्ट करके प्रकाशका निर्माण करना आवश्यक है । इन्हीं इन्द्रियोंको ब्क्मके रूपसे 
ओतप्रोत करना है, इसी पापसे पद्चिल संसारकों विशुद्ध करना अनिवार्य है। अहं- 
कारसे निर्मित एकदेशीयता तथा भेदभावको तिलाझ्ञलि देकर उन कन्दराओंका 
विध्वंस करना चाहिए. जो मानवके जीवनके पन्थमें बाधक और पतनर्में सहायक 
होकर उसे अधःपातकी गहरी खाईमें ढकेलती हैं ।“ढवछलें जगदाकार। अंधार तो 
निरतला || शुभ माल्या दिशा | अवधाची काछ।अशुम मंगढ्। मंगछाें | कोटि 
चन्द्रलीव्छ। पूर्णिमेची पूर्ण कछा।तुका म्हरे टी धावे। परतोनि माघारी ती नये॥ 
तेणें सुर्खे मारे निवालें हें अंग। विडल हैं जग देखियलें | आपुलले मरण पाहिलें म्या 
डोब्ठां | तो काला सोहछा अनुपम ॥ आनंदे दाटलीं तीन्हीं जिभुवने। स्वीत्मकपणणें भोग 
भाला ॥ एकदेशी होतो अहंकारें आयिला । त्याच्या त्यागें काला | सुकाछ हा ॥ 
फिल्लें सुतक जन्म-मरणावें। मी मामया संकोचें दूरी कालों॥ सकल इच्द्रियें काली 
अक्चरूप । ओतलें स्वरूप | माजी तया ॥ झआतां हैं सोंवढें कालें त्रिभुवन | विषम 
घोऊन सांडियेलें | तक्मपुरी वास करणें अखंड । न देखीजे तोंड | वियाछाचे॥”? 


आध्यात्मिक चिन्तन तथा ईश्वरकी भक्तिकी रुचिह्वी-जो सब बन्धनोंसे परे है- 
धार्मिक वासनाका विशुद्ध रूप है। अन्तिम आदर्शरूप मोक्षावखथा और निरुपाधिक 
ईश्वर-भक्ति दोनोंको मागवत धर्मने समान रूपसे आदर्श माना । मधुर रस, सुष्डु 
सुगन्ध, आरोग्प, प्रकृतिका सौन्दये, अपत्यका कोमल हास्य आदि वस्तुएँ अपने आपमें 
इष्ट हैं, हितकारी हैं; इसलिए नहीं कि किसी अन्य वस्तुके वे साधन 
हैं । उसी तरह इंश्वरका नाम, उसकी आराघना सिर्फ किसी 
कामनाकी पूर्ति तथा किसी पापके नाशकें लिए. या भवनसागरके 
दुश्खोंते मुक्त करनेके लिए आवश्यक नहीं है; वह अम्तकी 
तरद खयमेव मधुर है।जिस तरह चारों ओरसे “ आरामोंसे मण्डित? 
राज-मन्दिर्का मार्ग सुन्दर दिखाई देता है और इच्छा न रखते हुए. भी पथिक 
उसकी ओर आकृष्ट होता है उसी तरह भक्ति-मार्गमें सन्‍त स्ममाण होते हैं। 
परमार्थकी प्राप्तिका मार्ग ही वास्तवमें परमार्थ है । संत-संग केवल इसलिए वरणीय 
मेंहीं कि उससे शानकी प्रात होती है; उसकी अपनी ही मिठास है, मधुरता है। 
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सिरजनहार चौँदनी इसलिए, सुन्दर नहीं कि उसमें वस्ट॒एँ: दिखाई देती हैं; वह 
स्वयं ही मनोहर रमणी है | शुक्रके तरेके दर्शनकी तरह सन्‍्तोंके दर्शन आनन्द- 
कारी हैं | उस * सिरजनहार ? को न भूलते हुए. और सन्तोंके समागमके खण्डित 
न होते हुए कितने ही गर्भवासोंके दुःख प्रास क्‍यों न हो, कितनी ही दुर्घर 
द्रिद्रताका अनुभव क्‍यों न करना पढ़े; सन्‍्तोंको उसकी परवाह नहीं, वे उसके 
लिए. रदैव प्रस्तुत हैं। “ गुण गाईन आवडी । हेची मामी सर्व जोडी । नलगे 
मुक्ती धनसंपदा । संतसंग देई सदा | तुका में गर्भवासीं । सुर्खे घालावें 
आम्हासी ॥ ” मुक्तिकी अपेक्षा भक्तिका आकर्षण अधिक शक्तिशाली है । 
इसका जो ज्ञान भागवत धर्म तथा रुन्तोंकों प्राप्त हुआ था वह सचमुच 
एक मननीय धार्मिक अवस्था है । तुकाराम कहते हैं, “ मजबरी घाली 
घण । परी मी न सोडी हे चरण ॥ ” सांसारिक यातनाओंपर विजय पानेका यह 
अर्थ कदापि नहीं कि मानव उनसे मुक्त हो; क्योंकि उनसे मुक्त वास्तवर्में कोई भी 
नहीं हो सकता । भगवानकी निष्काम भक्तिमें वह चैय है जो अम्रिकी भीषण 
वर्षामें उत्साहसे लड़नेवाले बीरको प्रास है। मानसिक यातनाओं तथा दुर्बलताओं- 
का निर्माण करनेवाल्ले लोभ, असूया, भोग-बासना, अहंकार, द्वेष, हिंसा आदि 
दोषोंसे चित्तको मुक्त करनेकी अनूठी शक्ति भगवानकी भक्तिमें विद्यमान है। 
चित्तक़ो दोषोंसे मुक्त करना भगवद्धक्तिका साधन है और साध्य भी । तुकारामने 
उचित ही कहा, “ वीर बिललाचे गाढ़े | कब्ठीकाठठ पाया पड़े । करती घोष जयः 
जयकार | च्ठती दोषांचे डोंगर ॥ ” हीन जातिमें जन्म, अकाल-मृत्यु, अकाल- 
वार्धक्य, व्याधि, दैन्य आदि कलिकालके लक्षण हैं; इसी कलिकालपर विजय पाना 
सन्त-बृत्तिका आदर्श है । तुकारामने इस विषयमें कहा, “ पिह्ू भक्तीचा 
डांगोरा । कछ्िकाब्ठासी द्रारा ॥ ” अन्तशकरणकी हिंसक प्रदनत्तियोंका विध्वंस 
किए. बिना इस निष्काम भक्तिकी प्राप्ति सर्वथा असंभव है । अन्तःकरणकी 
दुर्बलता ही असलमें हिंसक प्रवृत्ति है । तुकारामका “दया छुमा शांति। बाण 
अंग हे हाती । तुका म्हणे बत्ही तेची । भूमंडल्हीं ॥ ”” यह कहना उचित ही है। 
चित्तकी मृदुता ही वह बल है। “ चित्त तें निर्मठ जैसे नवनीत | जाणीने 
अनन्त तया मा्जी ॥ ” इस सान्‍्त विश्वर्में अनन्तकी प्राप्ति नितानत आवश्यक है। 
यहीं ब्रक्चलोकको प्राप्त करना है। सन्‍्तोंकी यह श्रद्धा थी कि ब्रह्मप्रापिकी अवस्था ही 
परमार्थकी पूर्णता है। अतएव वह अवस्था निष्काम भक्तिसे मिन्न नहीं है। 
१३ 
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उकारामकी आकांक्षाको निद्वारिए, “ ऐसे भाग्य क्धी लाहतां होईन । अबबे देखे 
जन ब्रह्ममय | मग तया सुखा अन्त नाहीं पार। आनंद सागर हेलावती॥ ? 
भागवत धर्म तथा सन्त दोनों भक्तिकी ही तरह सत्यवचन, भूतदया, परोप- 
कार, गुरुजनोंकी सेवा आदि नैतिक आचारणकी महिमाके भी गायक हैं । विश्वके 
कब्याणके लिए परमात्मा अवतार घारण करते हैं; सन्त भी अपने शरीरको, 
* पंचरंग चोले'को उपकारके पवित्र कार्यमं ही लगते हैं। सच है “ परमारथके 
कारण७ँ साधुन घरा सरीर । ” इंश्वस्से मुँह मोड़कर पुण्डलीकने अपने माता-पिताकी 
सेवा की | पुएडलीकके नामोच्चारणसे ही महाराष्ट्रके वारकरी पन्‍थके भक्त “ हरिकी 
जय के नोरे लगाते हैं | माता-पिताकी सेवामें निमग्न होकर सब सुख-दुःखोंको भूले 
हुए पुण्डलीकको हरि वर देते हैं और उसका उद्धार करते हैं। भागवत धर्म कई 
बार इसे सूचित किये बिना नहीं रहा कि धार्मिक प्रवृत्तिकी अपेक्षा नैतिक प्रवृत्ति ही 
अधिक प्रशस्त है । तीर्थॉका संचार, नामका संकी्तन, मजन, उपवास, तप आदिका 
पूर्ण त्याग करके सिर्फ़ अनिवार्य नैतिक कतंन्योंका शुद्ध बुद्धिके साथ पालन करने: 
वाला अश्रद्ध पाखएडी भी भागवत धर्मकी दृष्टिमे मद्दान्‌ धार्मिक व्यक्ति सिद्ध होता 
है । महयामारतमें शान्तिपर्वके मोक्षघम नामझे अध्यायमें वुलाघारने धर्मके 
इसी रहस्यका प्रतिपादन करते हुए कहा है कि -- “ सर्वेषां यः सुदच्तित्य 
सवेषां च हिते रतः । कमैशा मनता वाचा स धर्म वेद जाजले |” 
सर्वव्यापी प्रेम हो परम धर्म है। क्‍या मद्दाभारत, क्या भागवत, क्या अन्य 
पुराण सबने भागवत धर्मके अति प्राचीन प्रवर्तकों तथा संस्थापकॉमेंसे राजा 
रन्तिदेवकी मुक्तकरठसे प्रशंसा की है। अकालमें अड़तालीस दिनोंके सम्पूर्ण अन- 
शनके बाद भी जो अन्न प्राप्त हुआ उसे उन्होंने कुधितोंमें बॉँट दिया । अड़ताली- 
सब दिन दो बुभुक्तितोंको अ्न्नका दान देनेके उपरान्त लोटेमेँ सिर पानी बाकी 
रहा | उसी समय एक तृषात॑ चण्डाल पानीकी याचनांके लिए. आ पहुँचा और 
उन्होंने वह भी उसे दे ड़ाला | इस कार्यसे उनका मन शान्त तथा प्रसन्न हुआ 
और वे कह उठेः 
“ न कामवे5हं गतिमीश्वराप्परां अष्टर्धियुक्तामपुनमैव वा । 
आति प्रपच्चेडखिलदेहभाजां अन्तःस्थितो येन भवन्त्यदुःखाः ॥ ? 
( भागवत छ्षरेश॥१२) 
अर्थात्‌ “ मैं परमात्मासें परम गति अथवा मोच्चंकी कामना नहीं करता, 
* आठंहु सिद्धि नवों निधि ” की मुझे अमिलाषा नहीं, पुनर्जन्म नष्ट होयान 
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हो -उसकी मुझे परवाह नहीं; मेरी इच्छा केवल इतनी ही है कि तनुधारियोंके 
अन्तःकरणमें प्रवेश पाकर उनके दुःखोंका मैं अनुभव करूँ और उनके 
सब्र दुःख दूर हों |” यही परलोकका अमित आकर्षण है; इसीसे 
संसारकी आसक्तिका नाश होता है, संसारसे ही लिपटा हुआ सीमित 
मन बंधनसे उन्पुक्त होकर परम तत्वके सन्निध पहुँचनेमें समर्थ होता है; सांसा- 
रिकतामें, ऐहिकतामें निरुद्ध गतिको रिहाई मिलती है और बादमें “* ठाकला तो 
कांहीं केला उपकार । केलें हैँ. शरीर कश्वूनी ॥ ” आचरणसे सन्तकी पदवी 
प्राप्त होती है। पुएडलीकमें यही * सन्‍्त-खभाव ” प्रकट हुआ | पुण्डलीकके सम्ब- 
न्धर्में तुकारामका कथन है - “मायबापें केवछ काशी । तेणें नच जावें तीर्थासी। 
पुण्डलीकें काय केलें । पसह्म उमें ठेलें ॥ ” स्वयं परमात्मा याने साज्षात्‌ पस्नह्म 
भी बिशुद्ध नैतिक निष्ठामें निरत ब्यक्तिकी राह देखता रहता है। भागवत घमका 
यह संदेश नैतिक आदर्शको निर्मेल रखनेवाले जड़वादीको भी परमार्थका अधि- 
कारी मानता है । 

भागवत घम तथा सन्त परमार्थो इस जीवनमें याने हहलोकमें ले 
आए. । ईश्वरका अर्थ है बिश्वके लिए मूलभूत अन्तिम सत्य। उसकी 
निष्काम आराधना ही भगवानकी भक्ति है | सर्बवन्यापी प्रेमसे प्रेरित होकर 
प्रात्त क्तव्योंके पालनमें ही जीवनको छतार्थ मानना ही यथार्थमै 
नीति निष्ठा है। इस नीति'निष्ठाको अपने आपमें श्रेष्ठ होनेका गौरव-पूर्ण 
पद भागवत धर्मने ही प्रदान किया। इस तरहकी दो उच्चतम तथा दिव्य 
प्रेस्णाओंसे समूची संस्कृतिको आज्ञावित किया जाना चाहिए। इन प्रेरणाओंपर 
अन्यान्य हीन वासनाओोंके जो संस्कार हुए ये उन्हें नष्ट करके रन्तोंने विशुद्ध 
रूपमें इनका आविष्कार किया । ये दो प्रेरणाएँ ही मनुष्यके भाग्योदयमें साधक 
होती हैं। 

पौराणिक संस्क्ृतिका परामर्श यहाँ समाप्त होता है। अब हम बौद्धों तथा 
जैनोंके धमकी मीमांसा करेंगे; क्योंकि वह भी वैदिक संस्कृतिके इतिहासकी ही 
ख़ाभाविक परिणति है। 





५--बौद्धों तथा जैनोंकी धर्मविजय 


बौद्धों तथा जैनोंका वैदिक धर्मके साथ निकट सम्बन्ध 

जैन और बौद्ध धर्म ऐसे दो धर्म हैं जो वैदिक यश्-संस्थाको न माननेवाले 
हैं। यज्ञ-संस्थाकी उपेक्षा करनेवाली प्र्धत्ति वैदिक कालकी भारतीय संस्कृतिमें विद्य- 
मान थी। अग्निहीन ब्यक्तियोंका उल्लेख भी ऋग्वेद पाया जाता है | इनको देव- 
विरोधी तथा यश्ञ-बिरोधी भी कहां गया है । इस अवैदिक और यज्ञको 
न॒माननेवाली फ्रवत्तिने वैदिक विचार-पद्धतिको भी प्रभावित किया | 
बाह्य कर्म-काए्डके बदले मानसिक कर्महप उपासनाको प्रधानता देनेवाली विचार- 
धारा यजुरवेंद्मे प्रकट हुईं है । उसमें कहा गया है कि जिस तेरह अश्वमेघके बलपर 
पाप और ब्रह्महत्यसे मुक्त होना संभव है, उसी तरह अश्वमेधकी विन्तनात्मक 
डपासनाके बलपर भी इन्हीं दोषोंसे मुक्त होना संभव है ( तैत्तिरीय 
संहिता ४।३।१२ )। इस तरहकी शुद्ध मानसिक उपासनाका विधान करनेवाले 
अनेकों वैदिक उल्लेख प्राप्त हैं। मानसिक उपासनाको सम्पूर्ण महत्ता प्रदान 
करनेवाली प्रवृत्ति आरण्यकों तथा उपनिषदोर्मे बलवान हुई । ऐद्रेय- 
आरस्यकमें ( ३२॥६ ) ऋषि कावषेय पूछुते है, “ हम यज्ञ किस लिए करें और 
वेदाध्ययन भी किस लिए करें १” शतपथ ब्राह्णका कथन है, “ जिस 
स्थानपर कामनाएँ पूर्ण होती हैं वहाँ। विद्याकी सहायतासे आरोहण करना संभव 
है; वहाँ यज्ञ, दक्षिणा तथा अविद्ान्‌ तपस्बी नहीं पहुँच पाते (१०३॥४॥१६)। ” 
कर्मकाएडकी उपेक्षा करनेवाली धार्मिक विचार-धाराक़ो वेदान्तमें महत्ता प्राप्त हुई। 
शैब तथा वैष्णव धर्मोने इसी विचार-धाराको प्रबर्तित तथा परिपुष्ट किया । 


मानसिक गुणोंको, नैतिक सदाचारको, चित्तकी शुद्धता तथा तत्वके चिन्तनकों 
प्रधानता देंनेवाली वैचारिक क्रान्तिका श्रीगणेश उपनिषदोंने ही किया । इसी करान्तिके 
कारण बाह्य क्रिया-कलापोंके अनुशासनकों गौण माननेवाले तत्वका धर्म-संस्थामें 
समावेश हुआ । पहले पहल क्मकाएडको जादूका रूप प्राप्त था। जादूकी क्रियाओं में 
किसी भी तरहका न्यूनाधिक्य स्वीकृत नहीं हो सकता । यज्ञ-संस्थामें कर्ममें जो 
अद्भा थी वह वास्तवमें जादूपर विश्वासके समान ही थी | इस तरहकी कर्मकाएडकी 
अद्धा प्रायः सभी प्राथमिक धर्म-संखाओंमें पाई जाती है । तत्व-चिन्तन तथा नीति- 
को प्रधानता देनेवाले धम-विचारने इस श्रद्धाको धक्का दिया, उसके आसनको डवा- 
डोल कर दिया । 
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शैव तथा वैष्णव धर्मने बाह्य धार्मिक क्रियाको एक सीधा-सादा, सरल रूप 
देनेका प्रयत्न किया । धार्मिक क्रियाको लाक्षणिक महत्त्व प्राप्त हुआ | क्मकी 
कमीसे उल्नन्न होनेवाले पापका भय तथा कर्मके दोषोंके कारण आनेवाली अदृष्ट 
आपत्तियोकी आशड्ञा दोनों इंश्वरके स्मरणसे दूर होने लगे। अन्तःकरणकी शुद्धता 
तथा सद्भावना ही इंश्वरकी क्रपाका साधन बनीं | इस तरह भक्ति-प्रधान धार्मिक 
आन्दोलनका प्रारम्भ हुआ। धम्मके इतिहासकी परिणतिकी यह एक उच्च कोटिकी 
अवस्था है। 

तत्व-चिन्तन या वैराग्यको प्रधानता देनेवाला आन्दोलन मी भक्तिआघान 
धार्मिक आन्दोलनकी ही तरह महत्त्वपूर्ण होता है| घर्मके इतिहासमें यह एक 
डच्च कोटिकी अवस्था मानी जाती है । इसी महान्‌ आन्दोलनमें बौद्धिक 
तत्व-संशोधन करनेवाले दर्शनके दिग्गज आचायोंका आविभाव हुआ । 
इसी आन्दोलनमें भारतीय संस्कृति अन्तरब्रको प्रधानता देनेवाले विश्व- 
व्यापी, उदार तथा विशाल तक्त्व-विचारोंके स्कुरणसे संयुक्त तथा अलंकृत हुई। 
बेदान्त, सांख्य, लोकायत आदि विविध दर्शनोंका निर्माण वास्तवर्मे विश्वब्यापी 
संस्कृतिका बौद्धिक रूप है | शैव तथा वैष्णव घर्मोने पतितपावन परमात्माकी 
भक्तिके नीचे सबको सम्मिलित करनेका जो महान्‌ यतन किया वह विश्वसंस्कृ- 
तिका धार्मिक रूप है। दो मनीषियोंने-बुद्ध तथा महावीरने-बिना ईश्वरका अवलम्ब 
लिए संयम तथा अहिंसाको ही प्रधानता देनेवाले धर्मका महत्वपूर्ण आदेश दिया 
और यह विश्व-संस्क्ृतिका नैतिक रूप है। 

क्या बौद्ध, क्या जैन दोनों धर्म वैदिक परम्पराके विरुद्ध ।वैद्ोह करनेवाले, 
परन्तु हिन्दुओंके ही पाखण्ड हैं। यह तो मानी हुई बात है कि विकासके 
लिए विरोध भी अनिवार्य होता है। बीज इच्चको जन्म देता है; परन्तु यह भी 
सत्य है कि सिवा बीजके भम्न हुए अंकुर दृश्यमान नहीं होता। जैन तथा बौद्ध 
धर्म वैदिक संस्कृतिके गर्भमें बीजके रूपमें निहित विचार-घनके ही बिकसित 
अतएव भव्य रूप हैं। पूर्ववर्ती विचार ही वास्तवमें परवर्ती विरोधी विचारको 
जन्म देता है। पूर्वपक्ठ तथा उत्तरपक्ञकी पद्धतिसे ही विचारोंका विकास संपन्त 
होता है। ज्ञानकी बृद्धिका वास्तवमें यही तत्त्व है कि विरोधसे ही विकास हो। 
विरोधी विचार-प्रवाहके बिना जञानकी गति अवरुद्ध होती है। विचारोंके प्रच्चोभके 
आधारपर ही विचार-पद्धतिकी महत्ता स्थापित होती है। जिश्ञासाको प्रदीक् 
करनेवाली, नवीन स्कुस्णाओंकों उत्साहित करनेवाडी ओर अधिकाधिक 
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अमन्‍्वेषणोंको प्रेरित करनेवाली विचार-पद्धति ही बौद्धिक संस्कृतिका प्रधान लक्षण 
है। इस तरहकी बौद्धिक संस्क्तिके बीज उपनिषदोंकी विचारधारामें बोये गए। 
इसीसे सांख्य, लोकयत ( चार्वाक ), वैशेषिक आदि विभिन्न दर्शनोंका जन्म 
हुआ । बुद्ध तथा महावीरके आविर्भावके कारण बौद्धों तथा जैनोंके पाखए्डोंका 
निर्माण हुआ । 


सांख्यों, बौद्धों तथा जैनोंकी विचार-पद्धतियाँ पारमार्थेक या घार्मक हैं; परन्तु 
परमार्थ-प्रदायिनी शक्ति मानवके बाहर और उससे श्रेष्ठ है । धार्मिक 
विचारोंकी प्रतिक्रिया करनेवाला विरोधी पक्ष इस विचारसरणिने पुरस्कृत 
किया । ईंश्वरकी प्राप्ति या अनुम्रह जैसे पारमार्थिक ध्येयते पराइ्तत्त होकर 
मानवमें ही विकसित होनेवाले आत्मनिष्ठ परमार्थतरो इस विचारसरणीने 
प्रकाशित किया | बुढ़ने तो अपनी और एक विशेषताको अमिव्यक्त किया। 
बाह्य विश्वके सत्य या विश्वके आदिकारणके अन्वेषणकी पारमार्थिक जिज्ञासाको भी 
परम अर्थकी दृष्टिसे गौण सिद्ध करनेका उन्होंने प्रथल किया और उस विचारको 
परिपुष्ट किया जो मानवके अन्तिम कल्याणके सर्वस्वकी प्रतिष्ठा मानवर्मे ही करनेका 
हिमायती है। 


परमार्थकों आत्मनिष्ठ करनेका कार्य पहले पहल उपनिषदोंने किया। 
आत्माके दर्शन, श्रवण, मनन तथा निदिध्यासका आदेश प्रधान रूपसे 
उप॑निषदोने ही दिया ( बृहदारण्यकोपनिषद २४५ ) । उपनिषदोंका यही 
सिद्धान्त है कि वैराग्य, चित्तशुद्धि तथा समाधिके प्रभावसे संसारके 
सत्र दुःख तथा अन्धन नष्ट होते हैं और विशुद्ध ज्ञानमय मोक्षावस्था आत्मामें 
प्रकट होती है। सांख्यों, बौद्धों तथा जैनोंने मिन्न रूपमें इसी तत्वका आवि- 
ज्कार करके अपने अपने संप्रदायोंका निर्माण किया है। मानवकी आत्मा खय्य॑ 
अबल्नोंसे ही मुक्त होती है यही इन सब विचार-सरणियोंका सार है। खांख्य-मतके 
प्रधर्तकोने वैदिक धर्मकी परम्पराके साथके सम्बन्ध-सूतको पूर्णतया नष्ट नहीं किया, 
परन्तु जैन तथा बौद्ध धमौका जन्म ही इस परम्पराके विच्छेदमें हुआ । अतएब 
वैदिक परम्परासे सम्बद्ध अन्य बातोंके सम्पर्कसे दूर रहना उनके लिए संभव हुआ । 


जैनों तथा बौद्धोंके मूल-लोत तथा उदयके सम्बन्धमं एक और उपपत्ति यह 
है कि ये अवैदिक संप्रदाय वेदोंकी पूवर्तिनी अवैदिक संस्कृतिसे उलन्न हुए । 
उपरुक्त. उपपत्ति स्वीकारमें तीन बड़ी ब्राधाएँ;- उपस्थित होती हैं. । पहली आधा 
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तो यह है कि बुद्ध तथा महावीर दोनों आर्य क्षत्रिय ये; वेद-पूर्व 
संस्कृतिको आर्योकी संस्कृति माननेके लिए कोई प्रमाण नहीं पाया जाता । दूसरी 
बाधा है भाषाकी; क्योंकि बुद्ध तथा महावीर जिन लोक-समूहोंमें या गणोमें उत्पन्न 
हुए उनकी भाषा संस्कृत भाषाके कुलकी भाषाओंमेंसे एक है । तीसरी बाधा 
यह है कि इन लोकगणोंका चातुरव॑र्य, वैदिक देवताओं तथा वैदिक ऋषि मान्य 
थे । बुद्धका कुलनाम गौतम था । इन्द्र, अ्मदेव आदि देवता बुद्क अनुकूल 
थे। बौद्ध तथा जैन साहित्यमें आर्य लैवर्णिकोंकी संस्थाके सम्बन्ध आदरकी भावना 
अमिब्यक्त की गई है । गौतम बुद्ध तथा सम्राट अशोक ब्राक्षणोंके विषयमें 
समादरकी भावना प्रदर्शित करते हैं । इस आदरको अभिन्यक्त करनेवाले अनेकों 
बचन उनके साहित्वमें पाये जाते हैं | बुद्ध शक कुलमैं उत्पन्न हुए। ऋग्वेदमें कई 
बार इन्द्रके लिए भी ' शक ? विशेषण प्रयुक्त हुआ है । ताल, वैदिक आरके 
साथ जैन तथा बौद्ध धर्मोका जो प्रत्यक्ष तथा निकटवर्ती सम्बन्ध है उसकी पुष्टिमें 
जितने प्रमाण मिलते हैं उतने वेदपूर्व अवैदिकोंके साथ इनके सम्बन्धको सिद्ध करनेमें 
नहीं मिलते | चयनकी संस्थाके आधारपर हमने यह पहले ही सिद्ध किया है कि 
आयौने वेदोंके कालमेँ ही अवैदिकोंकी मूर्तिपूजाका स्वीकार करना आरम्म 
किया था। 


जैन तथा बौद्ध दोनों वैदिक परम्पराके ऋणी हैं । इस बातको 
परदेकी ओटमें रखना असम्भव है । मोज्ष-रूप परमार्थ मानवकी अन्तरात्मामें 
विकसित होता है; वैराग्य, समाधि, संन्यास तथा प्रज्ञा उसके साधन हैं; जन्म-पर- 
स्पराके रुपमें संसारका बन्धन कमविषाक है-ये तीनों वे मूल-भूत सिद्धान्त हैं जो 
वेदान्तसे ही जैनों तथा बौद्धोंकी चले गए हैं । बीतराग या निष्काम होना यही 
उच्चतम पारमार्थिक अवस्था है और क्या देव, क्या ईश्वर, क्या पर्नक्ष तीनोंकी 
अबस्थाएँ इससे श्रेष्ठ नहीं हैं, यह एक अतीव ऋन्तिकारी विचार है और इसे प्रथम 
अमिव्यक्त करनेका ओय तैत्तिरीय ( २।८ ) तथा बृहदारण्यक ( ४३३३ ) उप- 
निषदोंको प्राप्त है। इस प्रकरणका अमिघान वहाँ “ आनन्दमीमांसा ? है । उसमें 
डच्च कोटिके आनन्दकी एकसे एक बढ़कर शत गुणोंसे वर्धमान परम्पराएँ 
दिखाई गई हैं । उपर्युक्त परम्पराकी पहली सीढ़ी “मानुष आनन्द'की 
है। यौवन, विद्वत्ता, बल, आशाबाद, अगरित धन तथा राज्य इस पहली 
अवस्थाके अज्ञ हैं । इस अवस्थाकी अपेक्षा मानवीगन्धर्व, देवगन्धर्व, 
पितर, देव, करमेदेव, इन्द्र, बृहस्पति, प्रजापति तथा ब्रह्म ये आनन्दकी अवस्थाएँ: 
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ऋमसे शतगुणित श्रेष्ठ होती गई हैं । इतना कहकर उस स्थानपर बड़े निश्चयके 
साथ घोषित किया गया है कि उपर्युक्त सब आनन्द और इसके विपरीत निष्काम 
तथा निष्याप श्रोजिय या ्ञानवात्‌ व्यक्तिका आनन्द दोनों समान हैं। वहाँ 
निष्कामके अर्थमें “ अकामहत ” शब्दका उपयोग किया गया है। “ झकामहत'का 
अर्थ है ' वह जो कामनासें हत नहीं हुआ ।” निष्काम, निष्पाप तथा ज्ञान- 
बान्‌ व्यक्तिकी आत्मस्थिति इन्द्रादि देवोंसे भी बढ़कर है । बुद्धावस्था 
अथवा अर्हतकी स्थिति भी देवोंकी अपेक्षा उत्तम याने उच्च कोटिकी मानी 
गई है। इसे देखकर अगर यह कहें कि बौद्ध तथा जैन धर्म-मथोंके उपर्युक्त 
विचारका आविर्भाव उपनिषदोंकी “आनन्दमीमांसा'से ही हुआ है, तो वह 
इतिहासिक दृष्टिकोशसे समीचीन ही सिद्ध होगा । 

जैनों तथा बौद्धोंका प्रमुख सिद्धान्त यह है कि नैश्िक ब्ह्मचर्य अथवा संन्यास 
ही मोक्षका मुख्य साधन है। इस सिद्धान्तका प्रथम प्रतिपादन छान्दोग्य तथा बृह- 
दारस्यक उपनिषदोंम पाया जाता है | छान्दोग्योपनिषदका कथन है, “ जरा, मृल्लु, 
शोक, पाप तथा पु्यके स्पर्शसे भी विरहित आत्मा ही अह्ालोक है; नित्य 
प्रकाशमय तथा उदय और अस्तसे विरहित बक्नलोक ब्र्मचर्यसे प्रात्ति होता है (८४)। 
बृहृदारए्यकोपनिषदमे “ कामयमान ” याने कामनाके बन्धनमें फैँसे हुए मानवकी 
आत्माकों प्राप्त होनेवाली संस्कारगतिका प्रतिपादन करके “ अकामयमान ? याने 
कामनाके बन्धनसे उन्मुक्त मानवकी मोक्ष-प्राप्तिक वर्शन किया है।“ हृदयका 
आश्रय लेकर रहनेवाले सब काम या सब अमिलाषाएँ, जब नष्ट होती हैं तब मर्त 
मानव अमर बनता है । निष्काम आत्मस्थितिका अनुभव करनेके उपरान्त मानव 
* मुनि? हो जाता है । इस स्थितिकी आर्काज्षासे ही आदमी परिब्राजक बनता 
है । इस अवस्थाके ज्ञाससे ही श्ञानवान्‌ व्यक्ति प्रजाकी कामना नहीं करते; 
पुनैषणा, वित्तैषणा तथा लोकैषणाकी सीमाओंको पार करके भिक्ताइत्तिका अन्ञी- 
कार करते हैं और शम, दम, उपरति, तितिक्ञा तथा समाधिकी सहायतासे आत्माके 
दर्शन प्राप्त कर लेते हैं, ” ( बृददारण्यक ४४२२,२३ ) | गौतम बुडने भी 
अबिद्या तथा तृष्णाको दुःखके कारण बतलाकर अविद्यानाश तथा तृष्णानाशका 
हो निर्वाणके साधनके रूपमें विधान किया है । इस तरद उपनिषदोंमे बुडके 
बिचारोंका मूललोत दिखाई देता है । एघणाका अर्थ है तृष्णा । 

जैनोंकी घर्म-साधनामें तपको प्रमुख स्थान प्राप्त है। उनकी धारणा है कि 
अनशन जैसे कायक़ेशोंसे पार्पोका चुब. होता है । तपका, तत्व भी वह-धर्ममे 
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प्रथम दिखाई देता है | सोमयागमें दीक्षित यजमान कायक्लेशात्मक तपका आचरण 
करते हैं | यश अथवा सलकी समाप्तितक उन्हें स्नान करनेकी अनुज्ञा नहीं 
मिलती । ग्यारह दिनोंसे लेकर सहस्नों वर्षौतककी विभिन्न अवधियोंतक चलनेवालि 
सत्र वेदोंमें विहित हैं । द्वादशवार्षिक सत्रमें सत्रका अनुष्ठान करनेवालोंको बारह 
बर्षोतक स्नानका त्याग करना पड़ता है । बिना स्नान किए. कई वर्षोतक रहनेकी 
जैन मुनियोंकी परम्परा भी वेदोंसे ही उत्पन्न दिखाई देती है। जब्तक यश जारी 
रहता है, तब तक दीक्चित यजमानके लिए. अपने नियमोंका बड़ी सतर्कतासे पालन 
करना झनिवार्य होता है” | सोमयागकी समाप्तिके बाद भी कुछ अतोंका पालन 
जीवनभर करना आवश्यक होता है | तीसरी बार अग्निचयन.करनेके उपरान्त स्त्रीके 
साथ समागम जीवनभर वर्ज्य कहा गया है'। बृहदारण्यक्रोपनिषदर्म अनाशक 
या अशनविहीन तपका अक्षज्ञानके रूपमें उपयोग करनेवाले ब्राह्मणोंका 
वर्णन किया गया है (४|४।२२) । ऋग्वेदका (१०।१६०।१) कथन है, “विश्वकी 
उत्पत्ति ' अमीद्ध ” याने पूर्ण रूपसे धधके हुए बृतसे हुई ” । ब्राह्मण्॒रथोंमें सष्टिकी 
उल्मत्तिका कथन करते हुए. बार बार कहा गया है कि प्रजापतिने तप करके सृष्टिको 
उत्न्न किया । तैत्तिरीयोपनिषदका ( ३।१ ) बचन है  तपो ब्रक्ेति ” याने तप ही 
ब्रह्म है। उसी उपनिषदकी शिक्षावल्लीमें मानवके नित्य कर्तब्योंका कथन करते हुए. 
ऋत, सत्य। दम, शम, अम्निहोत्र, प्रजाका उत्पादन, खाध्यायका प्रवचन 
आदि कर्तब्योंका विधान किया; इस सम्बन्धमं अनेक ऋषियोंके मतोंका उल्लेख 
करते हुए पौरुशिष्टि ऋषिके मतका कथन किया गया है । उस ऋषिके मतके 
अनुसार तप ही मुख्य साधन है। दिखाई देता है कि जैन धर्ममें मी इसी मतको 
प्रधानतासे मान्यता मिली है। 

बौद्ध तथा जैन धर्मौका वैदिक धर्मसे जो इतिहासिक सम्बन्ध है वह बड़ा ही 
निकटवर्ती है इस बातको सिद्ध करनेमें सहायक प्रमाण अनेक हैं और उन्हें इससे 
भी अधिक अनुपातमेँ उपस्थित करना संभव है । वास्तवर्मे यह कहना चाहिए. कि 
वैदिक संस्क्ृतिकी परम्परास अलग दिखाई देनेवाली ये दो धाराएँ व्यापक अर्थमे 
एके ही सामाजिक हिन्दू संस्कृतिकी वैचिब्यपूर्ण परिणति है | केबल अन्तर्गत बिरो- 

२ तस्वैतदूबतम, नाइते बदेत्‌, न मांसमश्नीयात्‌, न ख्ियसुपेयात्‌, नास्य 
पल्पूलनेन वासः पल्यूलयेयुः, एतद्धि देवा न कुर्वन्ति (तैत्तिरीय संहिता २५।३॥६)। 

२ नाप्रिं चित्वा रामामुपेयात्‌ , न द्वितीय॑ चित्वाउन्यस्थ ख्नियमुपेयात्‌ , न 
दृतीय॑ चित्वा कांचनोपेयात्‌ ( तैत्तिरीय संहिता (६।८,६ )॥ 
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घके बलपर मूल रूपमें विद्यमान ब्यापक एकता असिद्ध नहीं हो 
सकती । प्रतिद्वंद्वी विचारोंका प्रकर्ष ही संस्कृतिकी अभिव्ृद्धिका लक्षण है। 
क्या जैन, क्या बौद्ध दोनों हिन्दू संस्कृतिक ही आविष्कार हैं। संस्कृतिकी मीमांसकी 
इ्टिसे यही निर्णय यथार्थ सिद्ध होता है। इतिहासके आधारपर यह निश्चय 
ही प्रमाणित होता है कि इन दो ध्मोने धार्मिक दर्शन, धामिंक आचार, भाषा, 
बाद्यय, कला, राज्यशासन आदि भारतीय संस्कृतिकी विभिन्न शाखाओंमें 
नवीन विशेषताओंका समावेश किया और सांस्क्रतिक विकासको प्रचरड़ प्रेरणा प्रदान 
की | उनके उपर्युक्त ऋणको सिर आँखोंपर करते हुए भी वैदिक संस्कृतिके साथ 
उनके इतिहासके सम्बनन्धको पूर्णतया मान्यता देना अनिवार्य होता है। अब यथा- 
क्रम पहले बौद्ध धर्मकी सांस्कृतिक मीमांसा करनेके ब्राद जैन धर्मकी मीमांसा 
अस्ठत करेंगे। बौद्ध तथा जैन धर्मोके जो लक्षण समान हैं उन्हें बौद्ध धर्मकी 
मीमांसामें ही गतार्थ मानना डचित होगा | 


बुद्धकी वैचारिक क्रान्तिका रहस्य 

बुद्धेके जन्मके समय भारतीय संस्कृतिमँ विविध विचारोंके आन्दोलन 
निर्माण हुए ये। जब वैदिक ब्राह्मणों तथा क्ष॒त्रियोंके बीच विचारोंका महान्‌ 
आन्दोलन निर्माण हुआ तत् वेदान्तके विचारोंके साथ ही साथ विविध प्रकारके 
पाखणडों तथा ईश्वरमें श्रद्धा न रखनेवाले मतोंका उदय हुआ। त्रिपिटकके 
बुद्धचरितमें इस वैचारिक आन्दोलनका प्रतित्रिम्त्र स्पष्टटया दिखाई देता है। 
जीवनके दर्शन तथा विश्वके रहस्यके विषयमें परस्पर विरोधी तथा मूलगामी 
विचारोंकी प्रबल तथा प्रभावी घाराएँ उत समय बढ़ी हलचलके साथ प्रवहमान 
था| यज्ञ, तप, योग आदि विहित जीवन-पद्धतियोंका अनुकरण करनेवाले विचा- 
रक या चिन्तक देशभर पर्यटन करके प्रश्नोत्तरोंकी सहायतासे विचार-विनिमय तथा 
विवाद करते हुए घूमते ये | क्या आस्तिक, क्या नास्तिक दोनों तरहके चिन्तन- 
शील व्यक्ति उत समय अपने बिचारोंके प्रसारके लिए, वैचारिक संग्राममें विजय 
पनेके लिए समूचे देशका पर्यटन करते रहते ये। दिखाई देता है कि 
बुद्लसे लेकर शंकराचार्य तक वैचारिक दिग्विजयके लिए. देशव्यापी पर्यडन 
करनेकी प्रथा भारतवर्षमें प्रशस्त मानी जाती थी । बुद्ध तथा महावीरके 
चरिजले यह निस्सन्‍्देह प्रमाणित होता है कि उनके समयमें आत्मा, इश्वर 
तथा परलोककी सत्यताके विषयमें सारे देशमें महान्‌ ऊहापोह चल रहा था। घर्मो- 
पदेशमें पर्रटन करनेकी यह प्रइृत्ति बुडके धर्ममें चरम सीमाको पहुँची । शान्तिमय्‌ 
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विचारोंका दिग्विजय करनेके लिए बुद्धके अनुयायी समुद्रों तथा पर्वतोंको लौंघकर 
हजारों मील यात्रा करते थे | ब्रह्मजालसुत्तमें कहा गया है कि बुद्धको अपने विचा- 
रोके विरोधमें बासठ तत्त्व-संप्रदाय मिले । ब्राह्मणों तथा अमणोंके रूपमें उनका 
बह निंदेश किया गया है। इस कालमें मृल्युके बाद आत्माके अस्तित्वकी तथा 
कर्तव्य और अकर्तव्यके परिणामोंकी चर्चाको महत्ता प्राप्त हुई । पूरण कस्सप, 
मक्खलि गोशाल, अजित केशकम्बली, पकुध काखायन, संजय बेलदिठपुत्त और 
निगठ नातपुत्त ये बेदोंको न माननेवाले आचार्य बुद्धके प्रतिपक्षी थे । नातपुत्त 
ही जैनधर्मके संखापक महावीर हैं। पूरण कस्सप नीतिके मीमांसक ये। 
डनके मतमें कर्मके परिणामोंकों अदृष्ट तथा पापपुण्यात्मक माननेके लिए 
कोई प्रमाण नहीं है। मक्खलि गोशाल इस मतका था कि करमेंके बिना संसार या 
जन्मपरम्परा प्राप्त होती है । पुनजैन्मको उनकी मान्यता थी; परन्तु वे कर्मविपाकके 
सिद्धान्तको नहीं मानते थे । अजित केशकम्बली भौतिकवादी ये; उन्हें न कर्म- 
विपाकका सिद्धान्त मान्य था, न पुनर्जन्मका | उनकी विचार-पद्धतिको “ उच्छेद- 
बाद ? यह अमिधान दिया गया है । अक्ृतवादी पकुध काच्चायनके मतानुसार न 
कुछ नया निर्माण होता है, और न कुछ नष्ट | भू, जल, तेज, वायु, जीव, सुख 
तथा दुःख ये सात पदार्थ शाश्वत हैं; उनका मिश्रण ही वास्तवमें 
विश्व है । अतएव हिंस्य और हिंसकका भेद भ्रान्तिमूलक है; क्योंकि तत्त्वकी 
इष्टिस न कुछ उस्न्न होता है और न कुछ नष्ट | पकुध काब्चायनने उपर्युक्त 
विचारका प्रतिपादन किया । संजय बेलडिपुत्र अनिर्णयवादी ये। उनके मतमें पर- 
लोक, जीवका कारण, पाप-पुरुथ, पुनर्जन्‍्म आदि प्रश्ोंके उत्तर अस्ति तथा 
नास्ति दोनों पक्चॉमें संभव हैं; दोनोंका पूर्ण निराकरण नहीं होता | अतए्व 
निर्णय नहीं किया जा सकता । इस तरह नीति तथा परमार्थके विषयमें 
विचारोंके ऊहापोहसे बुद्धकालीन भारतीय वायुमए्डल आध्यात्मिक असन्तोष तथा 
तत्व-जिज्ञासासे उत्तेजित या तप्त हो रहा था। 

बुद्धके उदयके समय विचारोंका जो संघर्ष हुआ उसे तीन विभागोंमें विभा- 
जित किया जां सकता है। ये तीन विभाग हैं:- विश्वचिन्तन, आत्मचिन्तन तथा 
साध्य-साधनोंका चिन्तन । विश्वचिन्तन तथा आत्मचिन्तनके विषयमें बुद्ध इस 
निर्णयपर पहुँचे ये कि क्या विंश्व, क्या आत्मा दोनोंके सम्बन्धमें अन्तिम निर्णय- 
पर पहुँचना असंभव है । अतणएव उनके सम्बन्ध्म अन्तिम प्रश्न पूछते ही 
उन्होंने मौनका स्वीकार किया। परन्तु विश्व तथा आत्माके विषयमें विचार करनेका 
उन्होंने परिहार भी नहीं. किया, क्योंकि .उन्हें अपना समूचा ध्यान साध्य- 
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साधनोंके विचारपर केन्द्रित करना था । जीवनके तत्वज्ञान या दर्शनपर ही 
उन्होंने अधिक जोर दिया। विश्व तथा आत्माके सम्बन्ध विचार 
जीवनके दर्शनसे सम्बद्ध होते हैं; क्योंकि जीवनकी रचनाको भली-भौँति सम- 
भलेके लिए. विश्व क्या है, आत्मा क्या है आदि समस्याओंका हल करना 
अनिवार्य हो उठता है । परन्दु उनके सन्बस्धमें अन्तिम निर्णयपर पहुँचना असं- 
भव है, यह समभाकर बुद्ने मानवकी अत्यन्त निकटवर्ती समस्याको उचित रूपसे 
प्रधानता दी और बुद्धि तथा अनुभवके आधारपर जिन सत्योंका अत्यन्त स्पष्ट 
तथा निर्विवाद प्रतिपादन करना संभव है उन्हींकी जड़को कुशलतासे स्पर्श किया। 
वे सत्य प्रत्यक्ष जीवनको सीधे स्पर्श करते हैं। अतएव साध्य-साधन तथा कर्म- 
अकर्मके विचारको बुद्धने प्रधानता दी। अन्तिम सत्य क्या है इसकी अपेक्षा 
मानवका अन्तिम ध्येय क्या है इस प्रश्नको उन्होंने सुलफाया । उन्होंने यह तय 
किया कि वस्तु-मीमांसाकी अपेक्षा मूल्य-मीमांसा ही अधिक महत्त्वपूर्ण है। प्रत्यक्ष 
आचरण के प्रश्कको ही प्रधान समभकर उन्होंने उसे सरवोपरि स्थान दिया। घर्म- 
चक्रका प्रवर्तन ही उनके अवतारका कार्य निश्चित हुआ । 


विश्वकी समस्याओंको बिना सुलकावे मानवके जीवनकी समस्याओंको 
खुलमानेमें समर्थ बनना आवश्यक है; क्‍योंकि जीवित एक अल्पकालिक है। 
विश्वकी समस्याके हल हो जानेतक रकनेके लिए. अवसर ही नहीं है। अतएव 
बुद्धने जीवनके प्रश्नोंका ही हल करना तय किया। मालुंक्यापुत्त तथा बुद्धके 
बार्तालापमें ( मज्करिम निकाय सुत्त ६३ ) इस विषयकी चर्चा बढ़े सुन्दर ढंगसे 
की गई है। गौतम बुद्ध श्रावस्तिके श्रेष्ठी अनाथपिएडकके वागमें याने जेतवनमें 
निवास कर रहे ये। मालुक्यापुत्त जब अकेले ही बुद्धके पास बैठे थे तब 
उनके मनमें विचारका चक्र घूमने लगाः- “ बुद्धने महत्त्वपूर्ण दार्शनिक तत्तवोंको तो 
अनिर्णित रखकर एक ओर कर दिया है; उनसे मुँह मोड़ लिया है। विश्व 
शाश्वत है या अशाश्वत; सान्‍त है या अनन्त, जीवात्मा शरीररूप ही हैया 
शरीरसे भिन्न, तथागत याने मोक्षके पन्‍थका पथिक मृख्युके बाद जीवित रहता है 
या नहीं, आदि प्रश्नोंका बुद्धने स्पष्टतया उत्तर नहीं दिया है। यह मुझे न उचित 
मालूम होता है, न युक्तियुक्त | अगर मुझे इन प्रश्नोंके सम्बन्धमें सन्‍्तोषजनक उत्तर 
नहीं मिला; तो मैं बुद्धको छोड़कर चला जाऊँगा |” विश्व अथवा आत्माके सम्बन्धमें 
शाश्वतवाद तथा उच्छेदवाद दोनों बुद्धबालीन अमणों तथा ब्राह्मणोमें प्रसिद्ध थे । 
संयुक्त निकायमें बुढद्वारो अनिर्शित सिद्धान्तोंके रूपमें इन मन्तव्योंका निदेश किया 
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गया है | अनिर्णीतके लिए “अब्याकृत ' शब्द प्रयुक्त हुआ है, जिसका 
अर्थ होता है वह (शब्द) जिसका व्याकरण याने विशदीकरण नहीं किया गया है। 
वच्छुगोत्त नामके परिज्राजकने बुद्धसे प्रश्न किया, ” आत्मा है या नहीं १ ” बुद्ने 
इसका उत्तर मौनसे ही दिया | बच्छुगोत्तक चले जानेके बाद आनन्द नामके 
शिष्यने उसी प्रश्षको फिर उठाया; परन्तु बुद्धने उस सम्बन्धम कुछ भी निर्णय नहीं 
दिया । माललुक्यापुत्त इस सम्ब्न्धमें बुद्धके बहुत ही पीछे पड़े | उन्होंने भी अपने 
मनका उपर्युक्त प्रश्न बुद्धके सामने प्रस्तुत किया और कहा, “ भगवन्‌, 
अगर तुम इस प्रश्नका ठीक उत्तर न दोगे तो मैं तुम्हारे शिक्षा-मार्गका त्याग 
करके साधारण मानवके मार्गका स्वीकार कहूँगा। विश्व शाश्वत है या अशाश्वत, सान्‍त 
है या अनन्त, आत्मा देहरूप है या देहसे भिन्न, तथागत मस्णके बाद विद्यमान 
रहते हैं या अविद्यमान | यदि भगवान्‌ तथागत इस सम्बन्ध कुछ भी नहीं 
जानते तो वे स्पष्ट कह दें कि ' मुझे इस सम्बन्धमें स्पष्ट ज्ञान नहीं है अथवा इस 
सम्बन्धमें मेरा कोई दृष्टिकोण नहीं है। ? बुद्धने मालुक्यापुच्से उलटे प्रश्न किया, 
४ क्या मैंने तुमंस कभी यह कहा था कि, आओ मालुक्यापुत्त, पवित्र मार्गसे 
भेरे साथ चलो । मैं तुम्हारे लिए इन प्रश्नोंका निर्णय कर दूँगा । ? माहुंक्यापुत्तने 
उत्तर दिया, ' नहीं, भगवानने ऐसा आश्वासन कमी नहीं दिया |” इसपर बुद्धने 
कहा, “ तब तुम किसको आँखें दिखा रहे हो ! सच तो यह है कि जो मानव इन 
ग्रश्नोंके उत्तर पानेकी राह देखता रहेगा, वह उन्हें पानेके पहले ही मत्युका 
आस बन जाएगा । मालुंक्यापुत्त, समझ लो कि कोई आदमी विषैले बाणसे आहत 
हुआ है और उसके सुहतत तथा सम्बन्धी उसकी मददके लिए शल्््रियामें 
कुशल किसी वैद्यको ले आये हैं। अब अगर वह आहत मनुष्य उस श्र- 
क्रिया-विशारदसे यह स्पष्ट कहता है, कि, मैं अपने शरीरसे इस बाणकों तबतक 
कदापि नहीं निकालने दूँगा, जबतक मुझे यह ज्ञात नहीं होता कि वह आदमी 
कौन था जिसने घुके बाण मारा १ क्‍या वह च्त्रिय था या ब्राह्मण या वैश्य या 
शुद्ध ! उसका नाम, गोत्र, ऊँचाई, वर्ण, गँव सब कुछ म॒के पहले मालूम होना 
चाहिए. । जिस धनुष्यसे उसने वाण मारा वह धनुष्य, वह डोरी, वह दूणीर सब 
मुझे पहले देखना चाहिए । अब यह तो निश्चित है कि इस समूचे इत्तान्तको 
समभनेके पहले ही वह आहत मनुष्य खर्ग सिधार जायगा | कहनेका मतलब यह कि 
पविश्न जीवनका (बह्मचर्यका), जगतके शाश्वत या अशाश्रत, सान्‍्त या अनन्त होनेसे, 
जीवात्माके देहरूप या देह-मिन्न होनेसे या इनके सम्बन्धमें निश्चित, सत्य दश्टकोण 
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रुखनेसे कोई ताहश सम्बन्ध नहीं है | जन्म, जरा, मरण, दुःख, शोक, तिरस्कार, 
निएशा, विनाश आदि बातें ही संसारका निश्चित खरूप है; उपर्युक्त प्रश्नोंके 
निर्णयर्मे कुछ भी नहीं रखा है। ब्रह्मचर्य, वैराग्य, निवृत्ति, उपशम, अमिज्ञान, 
संबोध, प्रसाद तथा निर्वाणसे इन प्रश्ोंका कोई सम्बन्ध नहीं है । ऐ मालुक्यापुत्त, 
मैंने दुःखके कारण तथा दुःखके निरासका ज्ञान दिया; इसीका ब्रह्मचयैसे, पवित्र 
जीवनसे सम्बन्ध है। 


गौतमबुद्धने बच्छुगोत्तसे कहा, ' मैं विश्व तथा आत्माके सम्बन्धमें चलने- 
बाली तत्त्व-चर्चाकी उपेक्षा दी करता हूँ, क्योंकि वह विचार जटिल समस्याओंका 
निर्माण करनेवाला एक जेगल है । वह विचारोंका कान्तार या अरण्य है, बहुत 
बड़े भ्रममें डालनेवाला चित्रोंका चमत्कार है, बुद्धिका बन्धन है । इन्हीं 
अश्नोंके विचारते दुःख, सेभ्रम, निराशा तथा सन्तापका जन्म होता है; वह अना- 
सक्ति, तृष्णानाश, समाधान, शान, प्रकाश, निवाण आदिकी ओर ले जनेवाला 
नहीं है। इस घोखेको देखकर मैंने उस दृष्टिको छोड़ दिया ( मज्मिम निकाय, 
बच्छुगोत्तसुत्त ७२ )। 


कोशाम्बीके शिंशपा बनमें मिक्लुओंके सामने अपने मन्‍्तब्यको विशद्‌ करते 
हुए भगवान्‌ बुदने अद्जलिमें शिंशपा इच्तके पत्तोंको लेकर कहा, “ मेरे हायमें 
कितने पत्ते है ! और इस वनमें कितने पत्ते विद्यमान हैं ! स्पष्ट है कि वनमें बहुत 
हैं, अमित हैं । उसी तरह, भिक्तुओ, मैंने जिसे नहीं कहा वह शान 
अत्यधिक है और जो कहा वह बिलकुल थोड़ा है । मैंने वह नहीं कहा 
जिसका कोई उपयोग नहीं है, जिसका ब्रह्मचर्यसे सम्बन्ध नहीं है, जो अनासक्ति, 
तृष्णानाश, समाधान, ज्ञान, प्रकाश तथा निर्वाणकी ओर नहीं ले जाता ( संयुत्त- 
निकाय-महावग्गतुत्त ३९ ) | 


दर्शनके इतिहासमें विचार-पद्धतिको एक अत्यन्त निश्चित, प्रत्यक्षसिद्ध, नित्य 
अनुभवके क्षेत्रमे आनेवाले और निर्विवाद तथ्यपर आधारित करनेके प्रथम 
पयत्वका गौखपूर्ण अधिकार बुद्धको ही आराक्त॒ है। नि्विवाद तथा शुद्ध कल्पनासे 
ही तत्वशान या दर्शनका प्रारम्म करना चाहिए, इस विचारकों पाश्ात््य 
दर्शनके इतिहासमें बढ़े ही प्रभावशाली ढंगसे उपस्थित करनेका प्रथम 
शय दार्शनिक डेकारंको प्राप्त है । डेकार्ट वास्तवर्में पाश्ात्य दर्शनके 
नवीन युगके प्रणेता हैं । द्शनके सामान्य प्रतिपादनके लिए केबल विशुद्ध 
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शानके मूल तत्व या प्रथम तत्वके प्रतिपादनके लिए. डेकार्टने इस विचारकों उप- 
स्थित किया । शुद्ध तत्त्व-जिज्ञासको तृप्त करना यही उसका अमिप्राय था । पर 
बुद्धका अभिप्राय था परमार्थकों प्राप्त करना । मानवके जीवनकी सफल 
बनानेकी उन्हें प्रमुख चिन्ता थी; केवल विशुद्ध तत्््वोध ही उनका अमिप्राय नहीं 
था। परत उन्हें यह निश्चय ही मान्य था कि जीवनको कतार्थ बनानेके लिए शुद्ध 
तस्वशानकी, उच्च कोटिके बुद्धिवादकी नितान्त आवश्यकता है | इसका कारण 
यह है कि ज्ञानके मार्गपर चलनेवाले उपनिषदोंकी ज्ञाननिष्ठा उन्हें विरासतमें मिली 
थी; सौभाग्यसे उस ज्ञाननिष्ठाकी पाश्चैभूमि उन्हें प्रास हुई थी । 

बुद्धकी विवेचक तथा पैनी दृष्टि निम्ननासार अभिव्यक्त हुई है । बेतबनमें 
आबस्तीके मिक्लुओंके सामने तृष्णाके संक्षयके तत्त्का प्रतिपादन करके बुद्धने कहा, 
 ऐ. मिकछुओ, इसे समभने तथा देखनेके उपरान्त भी क्या आप यह कहेंगे कि 
हम अपने गुरुके बढ़प्पनके कारण इस तत्त्वका इस तरह प्रतिपादन कर रहे हैं १ 
क्या यद्द सत्य नहीं है कि आप जो कुछ कह रहे हैं उसे आपने ठीक समझा है, 
डसका आपने अनुभव कर लिया है, उसके सम्बन्ध्मं आप स्वयं निश्चित निर्णयपर 
पहुँचे हैं !? मिक्ुओंने उत्तर दिया, “ हाँ, यह ऐसा ही है ” ( मज्किम निकाय, 
सुत्त ३८, महातरह्मासंखयसुत्त )। 
नास्तिकों तथा वैदिकॉपर वैचारिक विजय 

विश्व तथा आत्माके विषयम दाशनिक विचारोंकों अन्तिम अर्थम पूर्णतया 
निश्चित नहीं किया जा सकता | अतएब बुद़ने यह निर्णय दिया कि परमार्थ या 
जीवनके आदर्श या नीतिकी मीमांसाको उनपर निर्भर रखना योग्य नहीं है; 
अ्र्यक्ष प्रतीतिके आधारपर ही परमार्थकी स्थापना करना डचित है। बुद्धने अपने 
इस निर्णयके बल नास्तिकोंपर विजय पाई। परलोक, ईश्वर तथा अमर आत्माके 
तत्त्वोपर नास्तिक भौतिकवादियोंका बौद्धिक आक्रमण हो रहा था। उन तत्तवोंका 
खरडन करके वे संयम, त्याग, तप, दान, पूजा आदि धार्मिक तथा नैतिक साधनोंकी 
उपेक्षा करनेका उपदेश दे रहे थे। इससे ऐहिक इन्द्रियोंके उपभोगोंकों ही महत्ता प्रात 
होनेकी सम्मावना थी। बुद्धने विशुद्ध चरित्र तथा संयमात्मक जीवनकी आवश्यकता- 
को अज्लित करनेके लिए. मानव-जीवनमें प्रत्यक्ष, प्रतिदिन अनुभवका विषय बनी 
हुई आपत्तियोंकी परम्पराकों तथा नित्य प्रतीत होनेवाले दुःखके विषम महासंग्राम- 
को ही ज्वलन्त प्रमाण माना और उसीको नीति-मार्गके समर्थनकी आधारशिला 
बनाया । जीवनकी डुःखमयताके महान्‌ सत्यको उच्च खरसे घोषित करके बुद्धने 
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उसे नास्तिकों तथा अन्य मानवोंके सम्मुख रखा | यह नित्य अनुभवका विषय 
है कि इन्द्रियोंके सुखोंके पीछे पड़नेवाले मानव अनन्त दुः्खोंके भागी 
बनते हैं । एक सिंहकी-सी गर्जना करके बुद्धने संसारके सामने इस 
सत्यका, सचाईसारका निवेदन किया । इसका फल यह हुआ कि नास्तिकोंका 
हेतु सिद्ध न हो सका । गौतम बुद्ध इस बातके स्वयं साक्षी बने कि पर- 
लोकके लिए. संयम तथा त्यागकी आवश्यकता नहीं है; इसी संसारके जीवनको 
सफल बनानेके सुन्दर साधन होनेके कारण उनकी नितान्त आवश्यकता है; उन्हींके 
बल इसी संसारमें परमार्थकी अनुभूति यथार्थ रूपमें सम्भव है। 

नास्तिकोंकी ही तरह परम्परासे प्रास वैदिक धमंका पालन करनेवाले आरति- 
कॉको भी बुद्धने परास्त किया । इन आस्तिकोंको जैविद्य कहा जाता था। दीघनि- 
कायक। तेविज्ज-सुत्त ( सुत्त १३ ) इस विवादका सुन्दर इतिहासिक प्रमाण है । 

प्रज्ञा तथा परमार्थके आदरशोंको सिद्ध करनेवाला विशुद्ध ज्ञान ही 
गौतम बुद्धकी इश्टिस महत्त्पूर्ण था | गूढवाद, त्रिकालज्ञान, चमत्करोंके 
निर्मौणकी शक्ति, देवताओोंका साक्षात्कार आदिकी सहायतासे धार्मिक 
ओताको प्राप्त करनेकी कल्पना उन्हें स्वीकार न थी।। धर्मके इतिहासमें उप- 
युक्त बातें अलौकिक व्यक्तित्वकी पोषक वस्तुओंके रूपमें निश्चित स्थान प्राप्त 
कर लेती हैं। बुद्धने रहस्यज्ञान, गृढदृष्टि, अदभुत चमत्कार आदि माने हुए. 
साधनोंके सिवा भी धार्मिक महिमाको प्राप्त किया है। बोधिइच्के नीचे उन्हें जो 
साक्षात्कार हुआ उसमें उन्होंने चार आर्य सत्योंके दर्शन किये । उन्होंने जो महान्‌ 
उपदेश दिया उसमें आत्मा, ब्रह्म, ईश्वर, परलोक आदिके विषयमें ऊहापोहका 
उन्होंने बुद्धिपूर्वक परिहार किया | पोद्ठपादके साथ चर्चा करते हुए उन्होंने स्पष्ट 
कह दिया कि प्रज्ञा तथा निर्वाणकी साधनामें आत्माकी चर्चा उपयोगी सिद्ध नहीं 
होती ( दीघनिकाय-सुत्त & ) | अहंकारके निरास, चित्तकी शुद्धता तथा विश्व- 
ब्यापी मित्रताकी सहायतासे इसी जन्‍्ममें निर्वाणको प्राप्त कर लेनेका 
महान आदेश गौतमबुद्धने ही दिया । इसी आदेशके अनुसार विनय- 
पिटकके महावम्ग तथा चुल्लवग्गमें आचरणके नियम बतलाये गये हैं । 
निम्।ितता, वस्तुवाद, न्यायबुद्धि, व्यवहारिता, गाम्मीय॑ तथा प्रसन्नताके गुणोंसे 
विकसित ख्भाव-घर्मका निमाण करना यही बुद्धके धर्मपदेशका प्रधान उद्देश्य 
दिखाई देता है। पारलौकिक तत्तोमें दुरभिमानसे युक्त श्रद्धाको बढ़नेका अवसर 
न देनेमें बुद्धधर्मके जैसा प्रचल अमिनिवेश संसारके किसी भी अन्य धर्ममे 


बौद्धों तथा जैनोंकी धर्म-विजय की 


सर्वथा दुर्लभ है। संसारके अन्य धर्मोकी तुलनामें बुद्धघ्मकी अनुपम मौलिकता, 
बास्तवर्म सर्वोपरि विशेषता, उसके बाह्य कर्मकाण्डके अभावमें है | नैतिक 
तथा आत्मिक शुद्धताको जन्म देनेवाले आचरणको ही इस धर्मसंख्ाने प्रमुख धर्म 
माना । योग-सामथ्य तथा योगके मार्गको भी बुद्धने गौणस्थान दिया । तात्पर्य 
इतिहास इस बातका निसतन्‍देद्द साक्की है कि गौतम बुद्ध संसारके सर्वश्रेष्ठ आदिम 
धर्म-संस्थापक हैं जिन्होंने संसारमें प्रथण ही पारलौकिक विचार-घारा, यौगिक 
चमत्कार, मन्त्र-सिद्धि, ईश्वरका साक्चात्कार, बाह्य कर्मकाए्ड आदि बातोंकों गौण 
स्थान दिया | इसका कारण यह है कि उन्होंने मानवके अनुभवके सर्वथा 
निश्चित सत्मोंको गूढबादी तथा पारलौकिक विचारोंकी अब्यवस्था तथा उलमभनोंसे 
मुक्त किया और सत्यके अधिष्ठानपर उच्च कोटिके नैतिक मूल्योंकी खापना 
की। 

ज्ैविद्य ( याने वेदोमें पारंगत ) ब्राह्मण ब्रहलोकको प्रास कर लेते हैं। 
तैबिज्ज सुत्तमें बुद्ने इस कल्पनापर आक्षिप उठाया है । इन्द्र, सोम, वरुण, ईशान, 
प्रजापति तथा ब्रह्मा जैसे देवताओंकी प्रार्थना करके उनका साज्चात्कार कर लेनेकी 
कल्पनापर वहाँ आपत्ति उठाई गई है। बुद्धने वासेइसे प्रश्न किया, “ ब्राह्मणों 
तथा ऋषियोंको ब्रह्मा सचमुच कहाँ, कैसे ओर किस तरह दिखाई देंते हैं ! त्रैविद्य 
अआह्यणोंमें वास्तवमें एक भी ऐसा बड़भागी नहीं हुआ जिसने सचमुच 
अ््ाको देखा हो। चाहे जितनी पीढ़ियों पीछे जाकर देखें, एक भी ऐसा 
विश्वासपात व्यक्ति इन ब्राह्मणों में नहीं दिखाई देता जिसने ब्रह्माको अपनी आँखों 
देखा हो | सूक्तोंके स्वयिता तथा गायक उस ब्रह्मसे साथुज्य प्राप्त करनेका मार्ग 
दिखानेके इच्छुक हैं जिसे किसीने कभी देखा नहीं है । इनका कहना सचमुच 
पागलपनका है। ? 

डख्बेलामें बुद्धको धमका साक्षात्कार हुआ | वहँके कश्यप नामक ब्राह्मणने 
अग्निहोत्रका त्याग करके बुद्धके मागैका अनुसरण किया। लोगोंको, खासकर 
मगधके राजा बिम्बिसारकों बढ़ा विस्मय छुआ । कश्यप जैसे महापुरुष बुद्धके 
अनुयायी हुए या बुद्ध स्वयं कश्यपके पन्थके पथिक बने, इसे लोग ठीक समझ 
न सके । कश्यपके उद्देशसे बुद्धद्वारा किया गया प्रश्न तथा कश्यपका उत्तर दोनों 
छोकबद्ध रूपमें मह/बग्गम पाए जाते हैं । इन प्रशोत्तरोंसे यह निश्चित होता है कि 
बुद्धके प्रान्तमं एसे भी ज्ञानवान्‌ व्यक्त थे जो बुद्धकी सहायताके बिना भी उनकी 
विचार-पद्धतितक पहुँच गये ये । 

श्४ 
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बुद्ध पूछते हैं, “ हे उद्बेलवासिन्‌, आप अग्मित्याग क्‍यों कर बैठे ! आपके 
यश्ष-त्यागका क्या अर्थ है ! ” कश्यपने उत्तरमें कहा, “ यज्ञकी सहायतासे भौतिक 
वस्तुओं तथा इन्द्रियोंके उपभोगोंका लाभ होता है। दिखाई देता है कि ये यज्ञ 
उपाधिरूप याने प्रतिबन्धरूप हैं । यज्ञ तथा होममें मुझे सन्‍्तोष नहीं मिलता।” 
बुद्ने फिर पूछा, “ देवलोक तथा मनुष्यलोक्म ऐसी कौन-सी वस्तु है जिससे 
मनको सचमुच आनन्दका अनुभव हो ! ” कश्यपने उत्तर दिया, “ मैंने उपाधि- 
हीन शान्त-पदको देखा है। उसका कामनासे तनिक भी संसर्ग नहीं है। वह पद 
स्वतन्त्र तथा विकार-विहीन है ।अतएब मुझे यज्ञ तथा होममें सुख नहीं 
मिलता । ” इसके बाद कश्यपने अपनेको बुद्ध-शिष्य कहा है। यह निर्विकार पद्‌ 
ही निर्वाण है। उपनिषद इसी निर्विकार पदके चिन्तनमें निरत हैं। बुद्धने उस 
पदके मानसिक स्वरूपको निश्चित रूपसे अलग कर उसे “ निर्वाण'की संज्ञा दी। 
उसका यथार्थ स्वरूप अन्तिम सत्य यही है; परन्ठु बुद्ने इस दृष्ठिसे उसकी चर्चाको 
टाल दिया है। हाँ, उस पदकी प्राप्ति करानेवाले साधन-मार्गकी बुड़ने उत्कृष्ट 
विवेचना की है । साधन-मार्गकी समीत्ा तथा विश्युद्ध रूपमें उसका प्रति- 
पादन यही उनका प्रदुख अवतार-कार्व है। जहाँसे हमारी पूर्वर्पणका जनम 
होता है उसके पद-चिहके निदर्शक शब्दप्रयोगको उन्होंने साध्य तथा साधन दोनोंके 
विषयम कायम रखा । साधनको उन्होंने ' अ््म-बिहार'की संश्ा दी और साध्यके 
ख़रूपकी ' अमृत ” संशाको ज्यों-का-त्यों रखा । मानव सच्चे अर्थोमे ब्राक्षण कैसे 
बनता है इस सम्बन्धमें बुदने बार बार मार्गदर्शन किया है। तेविज्ज सुत्तमें वे 
कहते हैं, “ हे वासेट्ठ, आ्ह्मणोंने ब्राह्मण बननेके स्वधर्मका त्याग किया है और 
आह्षणत्वकी हानि करनेवाले देवताओंके स्तवनके मार्गका अज्ञीकार किया है। ” 
आगे चलकर वासेट्ठ पुनः प्रश्न करते हैं, “मैंने सुना है कि भगवानको ब्रह्मसायुज्यका 
मार्ग ज्ञात है। झतएव ब्राह्मण-वर्गका मार्गदर्शन करके आप उनकी सुरक्षा करें |? 
मगवादने कहा, “ अपने अन्तःकरणमें स्थित विश्मैत्रीकी भावनासे चारों दिशा- 
ओंको नीचे ऊपर, सारी दिशाओंको आश्मवित कर दें। उसी तरह समूचे 
संसारकों करुणासे भर दें । उसी तरह समूचे विश्वको आनन्दसें भी भर दें । यह 
भावना सदेव व्यापक, असीम, द्रोह-रहित तथा ।वैशुद्ध रहे । अ््मले एकरूप हो 
जानेका यही रास्ता है। मरणके उपरान्त स्वयम्भु अद्मकी प्राप्ति इसीसे होती है। 
इस उत्तरसे वासेट्ड तथा भारद्वाज दोनोंका समाधान हुआ। 

साधन-मार्गके बुढकृत अन्वेषणका अर्थ यह नहीं कि वे नवीन साध्यों तथा 
नवीन साधनोंको प्रकाशमेँ ले आये । उस समय: भारतीय संस्कृतिमें परमार्यके 
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साध्य-साधनोंकी धूम मची हुई थी; उसीमैँसे बुढने साध्य-साधनोंका चयन किया | 
साध्य-साधनोंके विषयममे अव्यवस्था उस समय चरम सीमाक़ो पहुँची थी। यश, तप, 
अत आदिके अनगिनत प्रकारों तथा असंख्य संप्रदायोंका उदय हुआ था और 
धार्मिक अराजकताने पूर्ण रूपसे अपनी जड़ें जमा ली थीं । विचारों तथा आचारोंके 
विविध संप्रदाय विवेचक बुद्धिको चक्करमें डाल रहे ये | धर्मसाधनोंकी गढ़बड़ी, 
वैचारिक अराजकता तथा नैतिक अगतिकतासे उत्पन्न आन्तिसे भारतीय संस्कृ- 
तिको ऊपर उठानेका महान इतिहासिक कार्य वास्तवमें बुद्दने दी किया है। 
वैचारिक तथा तल्वज्ञानात्मक वि्रहोंसे बुद्धने किस तरह अपने मार्गकों निश्चित किया 
और उन विग्रहोंका उपशम कैसे किया, इसकी विवेचना ऊपर की गई है । 
धार्मिक तथा नैतिक अंघेर-नगरीके बीच कुशलतासे मध्यम मार्गका दिग्दर्शन करके 
कं बुद्धने भारतीय संस्क्ृतिको आपत्तिसे उब्ारनेका गौरवपूर्ण कार्य किया 
। 


बुद्धका मध्यम-मार्ग 


एक ओर वैदिक काम्य कार्मोका काए्ड और दूसरी ओर आव्मक्केशोंका तपो- 
मार्ग दोनों एकान्तिक पन्‍थ किस तरह सदोष हैं यह दिखाकर बुढने आठ 
अंगोसे युक्त मध्यम मार्मका निर्देश किया । जैन धर्ममें काया या देहके क्लेशोंकी 
तपस्याकी चरम सीमाका उपदेश किया गया है । बुद्धके पूर्ववर्ती कालका 
आत्यन्तिक प्रखर तपोमार्ग जैन धर्मके रूपमें अबतक टिक रहा है । पद्मामि- 
साधन, अनशन, नम्रदीक्ञा, भस्मधारण, तीर्थाटन आदि प्रकार भी विद्यमान हिन्दू 
धर्ममें पाए जाते हैं । ये भी बुढ्के पूर्ववर्ती कालसे चले आ रहे हैं। का्मोके उप- 
भोगोंको प्रधानता देनेवाला वैदिक-मार्ग तथा देहदरडके उग्र एवं भीषण तपका 
विधान करनेवाला योग-मार्ग दोनों एकान्तिक पस्थ बन्धनके, प्र्ाकी हानि अथवा 
मानसिक अधःपातके कारण बनते हैं | अतएव सच्चे धर्ममार्गका दिग्दर्शन 
करना चाहिए-इतना ही नहीं-धर्मका प्रवतंन करना आवश्यक है यह पूर्णतया 
निश्चय)करके बुद्धने कार्यका प्रारम्म किया | इसको  धर्मचक्रप्रवतन ? नाम 
दिया गया है। 

विशुद्ध नीति तथा चित्तकी शुद्धता ही प्रत्यक्ष सद्ध्म है। सद्व्मका मूल्य ख- 
सिद्ध है । मानवके इतिहासमें इस सिद्धान्तकी प्रथम खापना बुद्धने की । नीति- 
धरम ही सच्चे अर्थो्मे सर्वश्रेष्ठ धम है; वह धर्म इंश्वरकी आराधना भी 
नहीं और पारलौकिक क्रियाकाण्ड भी नहीं, यह विचार ही इतना युगान्त- 
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कारी अत विस्मयकारी है कि धरमके इतिहासमें इसकी बौद्धिक शेष्ठ- 
ताक़ो इतने प्राचीन कालमें पुरस्कृत करनेवाला महान्‌ मानव बीसवीं सदीके प्रखर 
बुद्धिवादको भी निस्सन्‍्देह अचरजसे दंग रहनेपर बाध्य करेंगा । धर्मसम्बन्धी 
तत्ज्ञानमें इस विचारकी विशेषता, मौलिकता तथा महत्ता सचमुच अनुपम है। यह 
सच है कि बोद्धोंने धर्मसथापनाके लिए. पारलौकिक विचार-पद्धतिका भी उपयोग 
किया है; परन्तु बुढ्की इष्टिसे उसका खान गौण है। 


जिपिटकका आधार लेकर बुड्धके ही शब्दोंमें बुद्ध-घमके रहस्य विशद करना यों 
संभव है--कार्यकारण-भावको समभनेवाली स्थिर बुद्धि ही वास्तवमें सद्धमैका अधिष्ठान 
है। प्रमाद-रहित, आलस्यहीन तथा खस्थ चित्त ही ग्रज्ञावान्‌ हो सकता है । प्रसन्न 
मनकी सहायतासे ही अधरमपर विजय पाना संभव है । घम्मपदका कथन है 
कि जब्र बुद्धिमान मानव अप्रमादरूपी साधनसे प्रमादपर विजय प्राप्त 
करता है तब वह प्रशञावान्‌, शोकरहित तथा चैर्यवान्‌ बनता है और प्रशारूप 
प्राखादपर आरूढ होकर शोकसे ग्रस्त अज्ञ जनोंकी ओर वैसे ही देखता रहता है 
जैसे कोई पर्वतपर स्थित व्यक्ति नीचे कन्दरामें खढ़े हुए. मानवकी ओर। 
जागृत मनुष्य भयरहित द्वोता है । पूर्ण रूपसे प्रमादहीन हो जानेके कारण ही 
इन्द्र देवताओंमें ओेष् बने | जैसे शीक्गामी अश्व दुबंल हयकों आसानीसे पीछे 
छोड़ देता है उसी तरह जागृत और बुद्धिमान मानव प्रमादशील तथा निद्रा 
जनोंको पीछे हटाकर स्वयं अग्रतर होता है। सिवा प्रसन्न चित्तके प्रज्ञा प्राप्त नहीं 
होती । राग, द्वेष तथा मोह ही चित्तका मैल है। उसे नष्ट करना ही वास्तवमें 
चिक्तको प्रसन्न बनाना है । प्रज्ा्य शस्तसे ही चित्तर्पी नगरकी सुरक्षा कीजा 
सकती है | सारासार विचार ही सम्यक्‌ संकल्प है, शुभ कर्मोंका निर्णायक साधन है। 
अतएब खारासार विचारसे जो निश्चित किया गया है वही धर्म इदलोक तथा परलोक 
दोनोंपर विजय पानेका सुन्दर साधन है। सारासार विचारके बलपर ही “ मध्यमा प्रति- 
पदा/को याने ' मध्यम मार्ग'को अपनाया जा सकता है। मध्यम मार्ग ही यथार्थमे 
शुद्ध मार्ग है। इसीको दाशनिक अरस्तू अपने नीतिशार्में “ सुवर्शमध्य'की संज्ञा 
प्रदान करते हैं | इस सुवर्शमध्यके नीतिशास्रका प्रथम अन्वेषण बुद्धने ही किया | 
विशुद्ध प्रशा ही रुदूगुण है, इसका प्रतिपादन दाशैनिक सुकरातने किया | बुद्धका 
कथन है कि अविद्यानाश, अभिज्ञा तथा संबोध ही यथार्थम निर्वाण है। दृष्टि 
अभिज्ञा, स्मृति, चक्तु, प्रशा आदि शब्दों द्वारा बुद्धने श्ञानकी सवोपरि मद्दिमाका 
पुनः पुनः प्रतिपादन किया है। यही रुच्चे अर्थोर्मे नीतिशास्रकी नींव है। प्रत्यक्ष- 
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सिद्ध तथा अनुभूतिपर आधारित बिचारोंकी नींवपर धर्मकी स्थापना करनेकी 
अमिलाषासे बुद्ध प्रेरित ये | इसीलिए त्रिपिटक्में सर्वत्र सम्यक्‌ संबोधकी प्रशंसा 
की गई है। 


बाराशसीके पास एक तपोवनमँँ भगवान्‌ बुद्धने अपने पाँच प्रथम 
शिष्योंको मध्यम-मार्गकी शिक्षा दी ( विनियपिटक-मह्दावग्ग-खंघक १ )। भगवानने 
कहा, “ मिह्तुओ, परित्राजककों दोनों छोरोंका परिहार करना चाहिए | 
एक इन्द्रियोंके उपभोगोंकों महत्ता देनेवाला है, वह हीन, प्रमादयुक्त, अनार्य 
तथा अनर्थसे संयुक्त है और दूसरा आत्मक्केशकारी, दुःखरूप अनर्थौका जन्‍्म- 
दाता तथा अनार्य है। इन दोनों छोरोंको छोड़कर, दोनों अतिरिकोंका त्याग करके 
मध्यम-मार्ग स्वीकार करना चाहिए । उसकी सहायतासे चक्ु, ज्ञान, 
डपशम, अभिज्ञा, संब्रोध अथवा निर्वाण॒की प्राप्ति होती है |यह मध्यम- 
मार्ग ही आये अश्टांगिक मार्ग है। सम्यक्‌ दृष्टि, सम्यक्‌ संकल्प, सम्बकू वाणी, 
सम्यक्‌ कर्मान्त, सम्यक्‌ आजीव, सम्यक्‌ व्यायाम, सम्यक्‌ स्मृति तथा सम्यकू 
समाधि ये उसके आठ अज्ञ हैं। ” 





यह अशज्ञयुक्त मार्ग चार आर्य सत्योमेंसे चौथा सत्य है। इन चार आर्य 
सत्योंके रूपमें बुद्धने संसारको अपने महान्‌ सन्देशके समूचे सारका दान किया। इन 
आर्य सत्योंको गृढबादका तनिक भी स्पर्श नहीं हुआ है। सूर्य, समुद्र तथा आकाश- 
का अस्तित्व बालकोंसे लेकर इद्धोंतकको प्रतीत होता है; परन्तु विचारबान्‌ व्यक्ति ही 
मननसे उनके परिमाण, गाम्मीय तथा विशालताके * आशयकी थाह ” को पा 
सकते हैं । बुढ्धद्वारा प्रणीत आर्य सत्य भी इसी तरहके हैं। ये आये सत्य हैं:- 
दुश्खका सर्वव्यापी अस्तित्व, दुःखके सावैिक कारण, दुश्खके सम्पूर्ण निरासकी 
सम्भावना तथा दुःखके निरासका मार्ग | उपर्युक्त आर्य सत्योका बुढुकृत बर्णन 
निम्नानुसार हैः- 

“मिक्ुओ, दुःख यह एक आर्य सत्य है । जन्म, जरा, रोग, सत्यु, अनिष्टका 
संयोग, इष्टका वियोग तथा इच्छाका विधात ये वस्तुएँ दुःखमय हैं | 
पद्चस्कन्च जीवित दुःखमय है | दुःखोदय याने दुःखके उदयका कारण दूसरा 
आयेसत्य है। तृष्णा, निर्माण होनेवाली सुखकी तृष्णा दुःखका 
कारण है। सामान्य रूपसे तृष्णाके तीन प्रकार हैः - इन्द्रियोंके सुखकी तृष्णा याने 
कामतृष्णा, इस संसारकी आसक्ति याने भवतृष्णा और ऐहिक अथवा पारलौकिक 
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वैमवकी आकांक्षा याने विभवतृष्णा । भिकछुओ, तीसरा आर्यसत्य है दुःख- 
निरोध । तृष्णाका निःशेष नाश, सम्पूर्ण त्याग, सम्यक्‌ वैराग्य या अनासक्ति ही 
इंसका खरूप है । अन्तमें, भिक्तुओ, चौथा सत्य है दुःखनिरोधकी ओर जाने- 
बाला मार्ग । ऐ मिक्ुओ, इन चार सत्योंके ज्ञान तथा दर्शनसे मेरा चित्त मुक्त 
हुआ; मुझे ज्ञात हुआ कि म सम्यक्‌ संबोधको प्रास कर चुका हूँ। ” 


बुड़ने अपने धर्मतत्वको जीवनके सर्वव्यापी तथा सर्वमान्य अनुभवकी नींव- 
पर खड़ा किया है। वैदिक धर्मके वेदान्त-तत््वका, उसकी वेदान्त-चिकिस्साका उन्होंने 
खादर स्वीकार किया; परन्तु अन्तिम सिद्धान्तके विषयमें मानवकी नित्य तथा स्थूल 
अनुभूतिका त्याग करके वेदान्तकी दृष्टि अत्यन्त सूक्रम तथा गूढ अनुभूति एवं 
चिकित्सा या बिवेचनामें प्रवेश करती है। अतएबव वेदान्तके सिदान्तोमेंस कुछ 
सिद्धान्तोंका पुनः संस्कार करके बुद़्ने उनका प्रतिपादन एक ऐसे रूपमें 
किया जो साधारण मानवोंकी सामान्य अनुभूतिसे निस्सन्देह मिलता-जुलता 
है। इस प्रतिपादनमें भी उन्होंने एक निम्ित क्रमबद्धताका पालन किया । 
साज्ञात्‌ तथा सदैव प्राप्त होनेवाली अन॒ुभूतिको आदिम सिद्धान्त मानकर उसका 
प्रधानतासे प्रतिपादन किया । उन्होंने डचित रूपसे पहले उसी ठिद्धान्तका चयन 
किया जो मानवके आचरणको योग्य दिशामें घुमानेमें, उसे अथपूर्ण बनानेमें, 
डसे एक विशुद्ध रूप प्रदान करनेमें, उसे साथ बनानेमेँ और मानवके आदर्शको 
पूर्णृता प्रदान करनेमें सम्पूर्णतया सहायक सिद्ध होता है | अपने मूलगामी विविध 
सिद्धान्तोंके क्रममें उन्होंने उसी सिद्धान्तको प्रथम खान दिया जिसका मानवके 
नित्य जीवन-संग्रामसे निकट सम्बन्ध निर्विवाद रूपसे सिद्ध है। सिद्धान्तोंके इस विहित 
क्रममें दूसरा ख्थान कर्मविपाकके सिद्धान्तको याने संसार-कल्पनाको प्राप्त है। शुद्ध, केवल 
तथा निस्याधिक अमरताके सिद्धान्तको तीसरा और सष्टिसम्बन्धी विचारकों अन्तिम 
खान दिया गया है। सृष्टिसम्बन्धी विचार पाली घर्म-अथोमें बार बार प्रतिपादित 
हैं। इसी व्याख्यानमें पहले कहा गया है कि बुद्धने सृष्टिवेषयक तत्वशानकी 
उपेज्ञा की है; परन्तु बुद्धकृत उस उपेक्षाका अर्थ केवल इतना ही है कि उस 
विचारपर पूर्ण रूपसे निर्भर रहना संभव नहीं है। परन्तु साथ साथ यह भी 
मानना चाहिए कि कोई भी धर्मविचार या नीतिशास््र बिना सृ्टिका विचार किए, 
बिना विश्वसम्बन्धी तत्वज्ञानके और बिना पारलौकिक कल्पनाओंके चुप नहीं 
रद्द सकता । प्रालीमं लिखित धर्म-मंथ निस्लन्‍्देह इस बातकी सत्यताके साक्षी 
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हैं । संसारका याने जन्म-मरणकी परम्पराका या पुनर्जन्मका विचार क्या 
बुद्ध, क्‍या बुद्धके अनुयायी दोनोंके धमंसम्बन्धी उपदेशोंमें सर्वत्र ब्याप्त दिखाई 
देता है। उनमें कहीं भी दो त्वोंके-सेसार तथा निर्वाणके-साहचर्यका 
अन्ञ नहीं पाया जाता । बुद्ध-धर्ममें प्रतीत्यसमुप्दाद भी उतना ही महत्त्वपूर्ण 
है जितने कि उपयुक्त चार आये-सत्य । इतना ही नहीं; बौद्धोंके धार्मिक 
साहित्यके आधारपर यह निश्चित करना संभव है कि प्रतीत्यसमुल्याद ही वास्त- 
वर्में बौद्ध विचार-पद्धतिका सास्तर्वस्व है । इस सम्बन्धमं अधिक ऊहापोह 
सन्दर्भके अनुसार आगे चलकर करेंगे । यहाँ प्रधानरूपसे हम इतना ही स्पष्ट 
कहना चाहते हैं. कि बुद्धकी धर्मावेषयक विचारपद्धतिका प्रारम्भ गूढ, अतीन्द्रिय 
तथा पासलौकिक विचारोंसे नहीं होता। जीवनकी ज्वलन्त अनुभूति ही उस 
विचार-पद्धतिका मूललोत है और इसका प्रधान उद्देश्य है मानवके प्रत्यक्ष, 
क्रियात्मक जीवनको विशुद्ध एवं चरितार्थ बनाना । 

जीवन स्वाभाविक रूपसे ही दुःखमय है, पीड़ित है यही प्रथम 
आर्थ-सत्य है। उपनिषदों तथा सांख्योंने इस सत्यके दर्शन बुद्धके पूर्व ही किए. 
अवश्य थे; परन्तु उसे प्रथम स्थान देनेंका कार्य बुद्धने ही किया | यह पहला 
सत्य ही इस बातका साक्षी है कि बुद्धका तकशास्र बड़ा ही प्रखर था; 
उनकी प्रज्ञा अतीव प्रबल थी। सच बात तो यह है कि तत्वज्ञानका प्रारम्भ कहँसे 
किया जाय, इसका यह सत्य एक सुन्दर उदाहरण है । प्रत्येक युगर्मे कुछ 
बिचारबान्‌ व्यक्ति अनन्त कालतक इस आर्य-सत्यकी श्रेष्ठताको मानते रहेंगे । 
क्योंकि विकास चाहे कितना ही क्‍यों न हो और खष्टिपर विजय पाकर मानव 
चाहे जितने अपार वैभवके महान्‌ युगका निर्माण क्‍यों न करें; दुःखरूपी भीषण 
अखुर उस युगको अस्त करनेके लिए. कहींसे न कहते आ ही जाएगा ! विश्वशक्ति 
अनन्त है और उसके अथाह उदरमे कहीं न कहीं यह असुर अवश्य छिपा रहता 
है। मानवके अन्तरज्ञर्मँ मी इस विनाशकारी आसुरी शक्तिका निवास है। बाह्य 
विश्व तथा मानवका अन्‍्तरक्ञ दोनोंमें विनाशक शत्रु अज्ञात रूपसे निवास करते 
हैं। भूचाल, आँधी-तृफ्ान, अनादृष्टि, संहारक रोगोंके अर्संख्य कीटाशु आदि 
बाह्य प्रकृतिके भय असंख्य हैं । जरा, मरण, व्याधि, काम, क्रोध, लोभ, मोह, 
मत्सर, द्वेष तथा अज्ञान जीवनके अनिवार्य अज्ञ हैं| मानसिक तथा मौतिक 
आवश्यकताओंसे युद्ध, आक्रमण, विध्वंसक संघर्ष, अराजकता, मानवी दास्य आदि 
घटनाओोंका जन्म होता दै। इनके भयसे पूर्णतया मुक्त विश्व कल्पनाके संसारमें 
भी नहीं पाया जाता । विज्ञान कितना ही उन्नत क्यों न हुआ हो, अज्ञानके विस्तार 
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तथा परिवारमें कमी नज़र नहीं आती | अतएब जीवनके खभाव-धर्मौकी समीक्ता 
करके बुद्धने साध्य-साधनोंकी मीमांसाको प्रस्तुत किया + बुद्ध दुःखवादी तथा निरा- 
शाबादी अवश्य हैं; परन्तु उनका ढुःखबाद सम्पूर्ण निराशावादकों अपनाकर नहीं 
चला है। शान्त तथा दुःखोंसे मुक्त अन्तिम निर्वाणके आदर्शकी प्राप्ति करानेवाला 
अ्रष्टाक़ आर्य-मार्ग आशा, उत्साह, बैये, कौशल, शान्ति तथा प्रश्ञाके उच्रो- 
ज्तर बिकासकी ओर ले जाता है। शील, समाधि तथा प्रज्ञा ही उस विकासके लक्षण 
हैं । इनके प्रकट हो जानेके उपरान्त विश्वव्यपी मित्रता, आकाशसे भी अधिक विशाल 
करुणा, ब्रक्षाएडकी अपेक्षा भी अधिक महान्‌ “ मुदिता ? ( आनन्द- 
बृक्ति) तथा सर्वत्र जागृति अथवा अवधान रखनेवाली उपेक्षा ( अनासक्ति ) ये 
चार ब्रह्म-विहार अन्तःकरणको पररह्मकी चैतन्य शक्तिका क्रीडा-स्थान बनाते 
हैं । अशक्लन मार्ग चौथा अआर्य-सत्य है और एकान्तिक दुशखनाश- 
रूप निर्वाण यह तीसरा । अष्टाज्ञ मार्ग इसका साधन है । दुःखके कारणके 
समूल नष्ट हो जानेंके सिवा आत्यन्तिक दुःखनाश संपन्न नहीं होता। दुःखके 
कारणकी मीमांसा दूसरे आर्य-सत्यमें की गई है । तृष्णा ही दुःखका प्रमुख कारण 
है; यही दूसरा आवे-सत्य है। तृष्णाका ही अर्थ है काम। बुदद्वारा प्रणीत 
तृष्णाका यह सिद्धान्त वास्तवमें इतना मूलगामी है कि आधुनिक मनीषी क्राइड- 
महोदयद्वारा प्रतिपादित मनोविश्लेषण-शास््रकरे समयतक उसकी निर्बाघता कायम 
है। कार्यकारण-भाव तथा खभाव-धर्मोका विचार करते हुए, बुद्धने उपर्युक्त चार 
आय॑-सत्योंका महान्‌ अन्वेषण किया । 


जिस अनुपातमैं विश्व तथा जीवनका यथार्थ रूप निश्चित करना संभव है 
उसी अनुपातमें नीतिशाख्रके सम्बस्धमें निर्शयपर पहुँचना भी संभव है। झत- 
एव यद्यपि ऊपरी तौरसे दिखाई देता है कि विश्वतम्बन्धी अन्तिम सत्यके निरण- 
यका बुड़ने परिहार ही किया है, तो भी यह सच है कि उन्होंने स्वीय बुडिसे 
अथवा वैदिक परम्पराका आश्रय लेकर विश्वके सम्बन्धमें कुछ मूलभूत निर्णय 
कर लिए, थे | नैतिक सत्य अथवा मूल्य एक अर्थमें स्वयेसिद्ध रहा करते हैं। 
जिस तरह बिना इन्द्रिय-विज्ञाके अध्ययनके भी आरोग्यके नियमोंका मूल्य 
अनुभवके आधारपर निर्धारित किया जा सकता है उसी तरह तत्वज्ञानके 
बिना भी सावधानीसे जीवन बितानेवाले मानवको नीतिके नियम अनुसूतिके 
आधारपर जँच सकते हैं। अंगूर, आम, कटहल आदि मीठे फलॉमें और दूधमें 
विद्यमान जीवन-सत्त्वोंके ज्ञान आजसे सहस्र वर्ष पहलेका मानव वश्ित 
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अवश्य था; परन्तु सात्विक आहारके रूपमें उनकी प्रशस्तता तथा उपादेयता- 
का भान उसे सहसों वर्ष पहले ही हुआ है। अनेकों श्रेष्ठ माने हुए. जौहरी 
भी स्क्टिक, मोती तथा रतनोंकी पदार्थ-विज्ञानमी दृष्टिस शुद्ध घटनाके 
जानकार नहीं हुआ करते। उसी तरह दार्शनिक सत्योंका ऊहापोह् न 
करनेवाले सज्जन भी अनुभूतिके आधारपर नीति-नियमोंके जीवन- 
सच्चोंके, चैतन्यको आलोकित करनेवाली शक्तिके दर्शन करनेमें समय होते हैं । 
परन्‍्त जिस तरह इच्द्रय-विज्ञानका आरोग्वके नियमोंसे तथा पदार्थ-विज्ञानका 
रनोंकी रचनाते अमेद्य सम्बन्ध है, ठीक उसी तरह नीतिशास््रका त्तवोंके 
दर्शनसे भी । अतएब बुद्द्वारा प्रतिपादित बिचारमें तस्वदर्शनकी उपेक्षा तथा 
डसके प्रति सामड्जस्थपूर्ण आदर-भावना दोनोंके दर्शन होते हैं और उनकी 
विसेंगतिका परिहार भी होता है। 


“धर्म” शब्द बौद्ध साहित्यमें विश्वविषयक त्वज्ञान तथा करतैव्याकर्तव्य सम्बन्धी 
विचार दोनोंमे व्यापक तथा सीमित अरथॉमे प्रवुक्त हुआ है। वास्तवमें “ घम 
शब्द बढ़ी बढ़ी उलभनोंका जन्‍्मदाता है। इसका प्रयोग भी कब्र कब किया 
गया है इसकी गिनती नहीं की जा सकती ! अतएव बौद्ध धर्मके अन्वेषक परिड- 
तोने इसके अर्थकी बहुत चर्चा की है। यह शब्द मूल वैदिक वाड्मवर्में मी 
बहुत बार आता है | कठोपनिषदके एक स्थलको छोड़कर सथ जगह उसका विव- 
क्षित अर्थ निश्चित है। यह सच है कि सन्‍्दर्भक अनुसार शब्दके अर्थकी छुटाएँ: 
बदलती हैं; परन्तु वैदिक वाड्ययमें सन्दर्भौंका सान्निष्य भी विपुल है अतएव उसमें 
“ धर्म ? शब्द रन्देहका निर्माण नहीं करता । वैदिक साहित्यमें इस शब्दका एकमात्र 
अर्थ है पविन्न कर्म अथवा कर्तव्य कर्म । परन्तु बौद्ध साहित्यमें सन्‍्दर्भके अनुसार 
अर्थ बदलते हैं | जत्र॒ यह शब्द अनेकवचनमें प्रयुक्त होता है तब उसका अर्थ 
होता है बस्तुके खभाव-धर्म, विभिन्न आविष्कार, भिन्न का्यकारण-माव । जो कुछ 
शेय है वह सब आविष्कार ही है यद्दी उस शब्दका वहाँ अमिप्राय होता है। 
उसका प्रमुख तात्विक अर्थ है वस्तुका खभाव अथवा निसगे । इस 
अर्थंका मुख्य सम्बन्ध बुद्धक आदेशसे याने नीतिशाख्से है। सारिपुत्त तथा 
मोमरालानको जिस धर्म-तत्वका ज्ञान हुआ उसका वर्णुन करते हुए. कहा 
गया है क़िजो उल्तन्न होता है, सो नष्ट होता है।समुदय याने उत्पत्ति 
और निरोध याने क्षय ही वस्तुका धर्म या निसर्ग है। इसका नीति- 
शाख्रसे सम्बन्ध स्थापित होता है।मानवजीवनका ख़भाव दो तरहका है-एक 
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अवनतिकी ओर उन्मुख करनेवाला और दूसरा उन्नतिकी ओर। जिस नियमसे 
उसके खमावका उल्कर्ष तथा उसे पूर्णता प्राप्त होती है वही सद्धम है। जिस तरह 
विश्व्में विद्यमान कार्य-कारण भाव ही विश्व-धर्म है उसी तरह मानव-जीवनके उत्क- 
पका कार्यकारण-भाव ही मानव-धर्म है। साध्य साधन-माव वास्तवमें कार्यकारण- 
भावका ही मानव-जीवनद्वारा सीमित किया गया रूप है; क्योंकि मानव-जीवनकी 
घटनाएँ दो विभागोमें-इष्ट तथा अनिश्मैं-विभाजित होती हैं। जो अपने आपमें 
इष्ट है और जिसके परिणाम अनिष्ट नहीं होते वही विशुद्ध साध्य हैं | जिन 
कारणोंसे साध्य सिद्ध होता है वद्दी साधन है। जिन साधनोंकी सहायतासे 
विशुद्ध साध्य संपन्न होता हैं वही साधन तथा साध्य नैतिक सिद्ध होते 
हैं । विशुद्ध साध्य तथा साधनका कार्यकारण-भाव ही नीतिशास्रका प्रतिपादय 
विषय है। बुडके धर्मानुशासनमें विशुद्ध साध्यों तथा विशुद्ध साधनोंका विचार 
किया गया है। इस विचारको “धर्मता? नाम दिया गया है. । जिसके मनपर 
सद्धम पूर्ण रूपसे अक्लित होता है या जिसके रोम रोममें सद्धम समाया हुआ 
रहता है उसकी अरवस्पाको “ धर्म-मेधा ”की संज्ञा प्रास है । धर्म-विवेक जिस 
व्यक्तिका प्राण ही बना है उसे “ धर्मचक्कु ” कहा जाता है। 
तृइष्टिका स्वस्प 

बुद्धके अनुशासनका तस्व-दर्शन उनके नीतिशाख्रकी आधारशिला है। यह 
तल्व-दर्शन वास्तबमें भारतीय बौद्धिक संस्कृतिकी शाश्वत निधि है। उसके मूलगामी 
बस्तु-तत्व आधुनिकतम विज्ञानयुगमें भी निर्बाध रूपसे विद्यमान हैं। बौडोंने अगुको 
विश्वकी अन्तिम इकाई माना है | वह प्रतिक्षण परिवतेनशील है । वास्त- 
बमें ऐसी वस्तु है ही नहीं जो प्रतिक्षण बदलती नहीं रहती ! 
हों, यह सच है कि वस्तुमें प्रतिक्षण होनेवालें इस परिवरतनका मान मनु- 
घ्यको नहीं होता। इस प्रकारके याने समरूमें न आनेवाले परिवर्तनका वर्णन 
* अप्रतिसंख्या'-निरोध कहकर किया गया है । प्राणी मल्युका ग्रास बनता है, 
रथ भग्न होकर अनुपयोगी होता है और घट नष्ट होता है । इस तरह कार्यनाशका 
ब्यापार निरन्तर प्रवर्तमान है। इसे “ प्रतिसंख्या-निरोध ” याने समभमें आनेवाला 
विनाश कहा गया है | प्रतिच्षण परिवतेनशील अणुकी यह कल्पना वास्तव 
विज्ञानकी शक्ति-कणकी कल्‍्पनाके समक्ष है । बौद्धोंके दशन तथा तर्कशात्रने इस 
तरहकी झनेकों निर्बाध कल्पनाओंको जन्म दिया है। क्या धर्म, क्या नीति, क्या 
मनोविश्लेषण-शात््र, क्या वस्तु-विद्या, क्या ज्ञानसम्बस्धी प्रमेय, क्या प्रमाणपद्धति, 
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क्या शिक्षा-शास्त्र, क्या समाज-शास्त्र, क्या धर्म-संगठनकी पद्धति सब विषयोंमें 

अत्यन्त सारगाही एवं सत्यवेधी विचारोंकी समृद्धिसे बुद़का अनुशासन सचमुच गौरब- 

बान्‌ बना है। यही कारण है कि बौद्धोने प्रगल्म तर्कशास्रके साथ सर्वास्तिवाद, 

माला सौत्रान्तिकवाद तथा माध्यमिकवाद इन चार तत्व-दर्शनोंका निर्माण 
या । 


वेदान्त, सांख्य, न्याय, वैशेषिक आदिः दर्शनोंकी प्रतिद्ेद्दी दर्शनोंके रूपमें 
» उत्डृष्ट उन्नति हुई। बोद्ध, जैन तथां चार्वाक, इन अवैदिक दशनोंकी रचना तथा 
बेदान्तादि षड्दर्शनोंकी रचना परस्परसापेक्त हैं। परश्पर आपेक्षिकताके आधारपर 
ही इनकी उत्पत्ति एवं उन्नति हुई है। कोई भी दर्शन अन्य दर्शनोंके सिद्धान्तोंको 
पूर्वफ्लुके रूपमें रखकर ही स्वीय सिद्धान्तोंकी स्थापना करता है। अतएव किसी 
भी भारतीय दशशनका तबतक पूर्णतया आकलन नहीं हो सकता जबतक अन्य 
भारतीय दर्शनोंका मर्म भी भली मौँति समममें न आ जाय। वैदिक तथा 
अवैदिक दरशनोंकी एक संकलित महान्‌ संस्था है; अतएब यह निम्धित होता है 
कि सांस्कृतिक सहयोगकी दृष्टिसे क्या जैन, क्या बौद्ध, और क्या वैदिक, तीनोंका 
वैचारिक अधिष्ठान एक ही है। एक ही तात्तिक प्रेरणाके बीजसे भारतीय दर्शनोंके 
विशाल पृक्तका निर्माण हुआ है। 
जो तत्त्व-बिचार बुद्धको चित्तकी शान्ति तथा विशुद्ध नीतिके पोषणमें सहायक 
अतएबव हितकारी मालूम हुआ उसीका उन्होंने खूब जोरके साथ प्रतिपादन किया । 
उन्होंने न ईश्वरबादका पुरस्कार किया, न देवतावादका । इसका कारण यह है कि 
क्या ईश्वरवाद, और क्या देवतावाद, दोनोंकी सहायतासे शुद्ध, नैतिक तथा वैराग्य- 
प्रधान विचार-पद्धतिको अनिवार्य रूपसे पुष्टि मिल नहीं सकती थी; क्योंकि देवता- 
आओको सन्तुष्ट करनेवाले विधि-विधानों तथा कर्मकारडमें हिंसा, सुरापान, सी 
संभोग, बिलासी भोजनके समारोह, विलासिताका अतिरेक करनेवाले उत्सवप्रसंग, 
कृत्य, नाटक, संगीतके समारोह, चंद्रिकोत्सल, वसन्तोत्सब, जलक्रीडाएँ, संभोग- 
ऋरीडाएँ आदि बहुतेरी वस्तुओंका अन्तर्भाव होता है।देवताओंकी आराघनाके 
लिए आचारों तथा शाल्त्रोंमें धर्मकी ऐसी विधियोंका विधान हुआ है जिनमें बहु- 
विघ विषयोंकी आसक्ति तथा विलास चरम सीमातक पहुँचे हैं। ये सब बातें 
उपर्युक्त विधानकों ह्वी सिद्ध करते हैं। अतएव बुद्ध इस बातको मान्यता न 
दे सके कि शील, समाधि तथा निर्वाणकी साधना करनेवाले धर्म-विचारमें देवता- 
विचार अनिवार्य माना जाय | सदूगुणोंके लिए. सदूगुण ही यथार्थ पारितोषिक 
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है । साधु देवोंसे बढ़कर हैं | साशुताका मोल किसी भी बस्ठुसे नहीं किया जा 
सकता | इसी विचारका बुद्धने प्रबल पुरस्कार किया । 


अहंता तथा ममताके कारण स्वार्थवृत्तिको बल मिलता है, परोपकार, दया, 
भूतानुकम्पा, इन्द्रिय-संयम, प्रज्ञा आदि सदगुणोंकी बृद्धिमें बाधा पहुँचती है और 
प्राप्चिक खाथक़ो बल प्राप्त होकर अपने कोडम्बिक जीवनकी परिषिके 
बाहरका संसार पराया मालूम होता है| अत्ण्व महानुभाव बुदने 
उस तल्व-इश्टिका विकास किया जो अहंकार तथा ममताकों छुदती है। बुद्ध 
अनात्मवादी थे।' अहम'के रूपमें सम्बुद्ध जीवात्मा शाश्वत है? यह वैदि- 
कॉंका मत था; उसका उन्होंने खण्डन किया | त्रिपिटकर्में बार बार कह्दा गया 
है कि बुद़ने “अनत्ता“वाद याने अनात्मवादका स्वीकार किया | रथ जिस 
तरह अनेक विभागोंके समुदायसे बना है, घट जिस तरह करणोंके 
समुदायते बना है उसी तरह व्यक्ति भी पदार्थेके समुदायसे निर्मित है । समूचा 
विश्व ही समुदायोंका कार्य है | समुदायसे बना हुआ प्रत्येक कार्य ही 'संस्कार ! 
है। व्यक्ति तथा संसारके सब कार्य अनित्य हैं । यही उनके द्वारा प्रणीत प्रथम 
दार्शनिक सिद्धान्त है। सब कुछ अश्र॒ुव याने अस्थायी तंथा निरन्तर परिवर्तनशील 
है; स्थिर वस्तु सेसारमें है ही नहीं।यह बिचार जब मनपर अठल रूपले 
अज्जित होता है तब वैराग्यवृत्तिका पोषण होता है। “ व्यक्तित्व” नामकी 
कोई स्थिर वस्तु है ही नहीं, यह विचार अहंताको धक्का देता है, जड़से हिलाता 
है और इसीसे चित्तकी वह भूमि या दशा स्थापित होती है जो कि अहिंसा 
तथा विश्वब्यापी मैत्रीके उदयमें सर्वथा अनुकूल है । 


बुढ़ने अनात्मवादका स्वीकार अवश्य किया; परन्तु साथ साथ कर्मबाद तथा 
पुनर्जन्म-बादका भी उपदेश दिया । इसीसे परिडत असमझसमें पढ़े हैं; क्योंकि 
कर्मानुसार पुनः जन्म लेनेवाले जीवात्माका पूर्ववर्ती तथा परवर्ती जन्ममें एक ही 
रहना अवश्यम्भावी है। कर्म करता है वही कर्मानुसार जन्म लेता है इस बातको 
मानकर ही कर्मवाद तथा पुनरजन्मवाद अर्थपूर्ण हो उठते हैं। बुद्धके शिष्योंने इन 
विरोधी तथा विसंगत कल्पनाओंके विरोधका परिहार किया है । जीवात्मा कोई 
अलण्ड, चैतन्य वस्तु नहीं है; वह एक अविराम बहनेवाला चैतन्य-प्रवाह 
है जो प्रतिक्षण परिव्तनशील है और कभी नष्ट न होनेवाली वस्तु है। 
अनेक जन्मोंकी परम्वरामें भी वह सूतकी तरह. अनुस्यृत है । गौतमबुदद 
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कर्मवादको नहीं मानते, इस बातकी प्रसिद्धि निर्म्न्थ ज्ञातिपुत्न याने 
जैनधर्मके संखापक महावीरके कानोंतक पहुँची थी ( अंगुत्तरनिकाय- 
अदठकनिपात-सुत्त १९) । निम्नैन्‍्थ शातिपुत्रने सेनापति सिंह नामके अपने 
शिष्यसे कहा, “ तुम सिद्धार्थ मौतमकी ओर क्‍यों जाते हो १ वे तो करमवादको 
नहीं मानते, अक्रियावादी हैं। ” परन्तु सिंह वैशालीमे पहुँचकर बुद्धसे मिले 
और उन्होंने उनसे पूछा, “ हे गौतम, मैंने सुना है कि आप अक्रियावादी हैं। ” 
तब गौतमने विस्तारके साथ उत्तर दिया, “ सच है, मैं अक्रियावादी हूँ; क्योंकि 
मै अकुशल कर्म करनेके विरुद्ध हूँ। परन्तु मैं क्रियावादी भी हूँ; क्योंकि तन, वाणी 
तथा मनसे सम्यक्‌ कर्म करनेके लिए. मैं कहता हूँ । मैं उच्छेदवादी हूँ और तृष्णा, 
द्वेष तथा अविद्याका नाश करनेकी शिक्षा देता हूँ । में तपका भी उपदेश करता हूँ। 
तपका अर्थ है जलाना | अशुद्ध विचारों तथा असम्यक्‌ कर्मोंको जलाना ही पढ़ता 
है। ” यहाँ गौतमने फिर एक बार कमैवादकी याने पुनर्जन्मवादकी चर्चाको टाल 
दिया है। ताले, गूढ तात्विक प््नोंके विषयर्मे अन्तिम निर्णयपर पहुँचना 
असंभव है, इसे भली भाँति समभक्कर बुदने सदूगुणोंकी उपासनाको सम्पूर्ण महत्ता 
प्रदान की। सदूगुणोंकी उपासना आत्मक्केशलूप तपसे नहीं होती । इसलिए उम्र 
ख़रूपमें तप करनेका भी उन्होंने निषेष किया । बौद्धोंका मत है. कि शान्ति तथा 
तितिक्षा याने सहिष्णुता ही परम तप हैं। यह कहते हुए ' बुद्ध ” शब्दका 
बहुवचनमें किया गया उपयोग विशेष रूपसे ध्यानमें रखने योग्य है। सेनापति 
सिंहने आत्मक्लेशपर जैन धर्मका त्याग किया; परन्तु बुद्धने जैन घर्मके “ अहिंसा' 
तत्त्वको सम्पूर्ण मान्यता प्रदान की । औचित्यपूर्ण संयम तथा आसक्तिपर विजय 
ही बुद्धकी नीतिका रहस्य है । तृष्णाके बन्धनको न करनेके लिए, नियमोंके परि- 
पालनको उन्होंने आवश्यक बतलाया; परन्तु कर्मबन्धसे मुक्त होनेके लिए. जैन 
धर्ममें विहेत देहदण्डको उन्होंने मान्यता नहीं दी । धम्मपदमें ( १४१-१४५ ) 
कहा गया है, “ नम्नचर्या, जटा-धारण, पक लेपन, अनशन, स्थस्डिल याने 
अनाबृत्त शय्याहीन भूमिपर शयन करना, भस्म आदि प्रकारकी घूलिसे अपनी 
देहको चर्चित कर लेना, नित्य उकडूँ बैठनेकी क्रियाकों अपनाना आदि 
क्रियाओंसे मानव शुद्ध नहीं होता । जो व्यक्ति सम्यक्‌ आचरण करता 
है, जो शान्त, दाल्त, नियत तथा ब्चारी है और जिसने सर्व भूतोंके विष- 
यमें दर्डका परित्याग किया है वही सच्चे अथोमें ब्राक्षण है, वही अ्रमण है और 
बही मिक्ु है। चाबुकके भयसे तत्पर बने हुए, वेगवान्‌ तथा भद्र अश्वकी तरह 
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बनो । भ्द्धा, शील, शौर्य, समाधि, धर्मविनिश्चय, विद्या तथा आचरणसे संपन्न 
तथा स्मृतिमान्‌ बनकर महान्‌ दु/खका अन्त करो । सुब्रती व्यक्ति आत्माका दमन 
( नियमन ) उसी तरह करता है जिस तरह बाण बनानेवाला फ़ौलादका और 
बढ़ई काठका |” 


डुश्खवादकी मीमांसा 

ऐहिक जीवन दुःखमय है यह विचार ही बौद्ध धर्मके जीवनसम्बधी 
दर्शनका मूलभूत विचार है | इस विचारका उदय पहले उपनिषदोंमें 
हुआ । प्रापश्चिक सुख तथा सुखके साधन अखिर और विनाशी हैं; 
अतएव अन्तमैं उनका दुःख परिणाम निश्चित ही है | परम सत्यके सिवा 
शेष सत्र आतंताका कारण है, शोकका कारण है; इस विचारका 
प्रारम्भ उपनिषदोमें पाया जाता है; परन्तु यह सच है कि इस 
विचारने सांख्यों, बौद्धों तथा जैनोंकी, वास्तवमें वेदोंके परवर्ती कालकी समूची 
भारतीय विचार-पद्धतिको निर्बाघ रूपसे प्रभावित किया है। सभी दर्शन तार खरे 
विश्वकी दुःखमयताक़ों निरन्तर उद्घोषित करते हैं; केवल एक ही अपवाद है और 
बह है नास्तिक चार्वाकद्वारा प्रणीत दर्शन । परन्‍्द इस बातके प्रमाण 
पाये जाते हैं कि परबर्ती चार्वाक दर्शनपर भी इस विचारने अपना अधिकार 
स्थापित किया । वस्तुतः बुद्ध संतुलित विचारोंके व्यक्ति ये, उन्हें सुख-दुःखोंके 
इन्द्रके अस्तित्वका प्रतिपादन करना था; परन्तु उन्होंने दुःखकी कल्पनापर 
ही अधिक जोर दिया; क्योंकि उन्होंने जीवनके उस दर्शनका प्रतिपादन किया 
जिसमें अविद्या तथा तृष्णाको संसारके बन्धनका मूल माना गया। अविद्या तथा 
तृष्णाकी सर्वव्यापिनी बन्धक शक्तिको मान्यता देनेके उपरान्त उनकी दुःखमब- 
ताका स्वीकार करना सुलभ ही है । जितने अधिक अनुपातमैँ अविद्या कम होती 
जाती है उतने अनुपातमें ज्ञान या ग्रज्ञाकी प्रभाका विस्तार होता रहता है; उसी 
अनुपातमें चित्तकी शुद्धताका उत्साहपूर्ण तथा.शान्तियुक्त आनन्द वर्धमान होने 
लगता है। अतएव आध्यात्मिक आनन्द ही यथार्थ रूपमें आनन्द है और संसारमें 
वही मानवको श्रेयकी ओर आक्ृष्ट करता है। उस आनन्दकी पूर्णता ही निश्चित 
रूपसे परमार्थ है । धन, सम्मान तथा इन्द्रय-सुखों द्वारा प्रात्त होनेवाला आनन्द 
विवेकवान्‌ ब्यक्तिकी आँखोंमें आनन्दका आभास मान है; क्‍योंकि विषय-सुखकी 
उस अनुभूतिके मूलमें प्रत्यक्ष या अप्रत्यक्ष रूपसे तृष्णाकी अगाधघ अस्वस्थता 
ज्वालामुल्ती पहाड़की तरह छिपी रहती है। इस अस्वस्थताका, तृष्णाकी इस 


बौद्धों तथा जैनोंकी धर्म-विजय २३३ 


अति तीज्र उष्णताके सागरका जिसे भान हुआ है वही तल्ववेत्ता या दार्शनिक 
परमार्थका अन्‍्वेषण करता है। उपनिषदोमें इस ज्ञानका पंहले उदय हुआ 
और बुद्के कालमें इसमें बृद्धि हुई तथा इसे महत्ता प्रात हुई। 
उपनिषदोंके पूवव॑वर्ती साहित्यमे दुःखवादका नामोनिशो नहीं मिलता। वैदिक 
मन विश्व-शक्तिकी आराधना एज साधना करके सांसारिक सम्ृद्धिका अजन कर- 
नेमें ही निमम दिखाई देता है । वह दृश्यमान संसारमें बालकों तथा युब- 
कोंके मनके समान ही सोत्साह क्रीडा करता था, निरन्तर संघर्ष करता 
था । सस्वसंपन्ना भूमि उसे साक्ात्‌ जननी ही प्रतीत होती थी। मेव 
तथा पर्जन्य निर्माण करनेवाली वायु उसे अपना सुदत्‌ ही माल्रूम होता था | 
सूथै उसे परम मिल्र दिखाई देते ये | अरुणवर्ण ऊषा बैदिक मानवकी 
आँखोंमें समूचे विश्वको जागृत करके उसे कर्मकी ओर प्रशत्त करनेवाली देवी थी। 
स्वरगके निवासी देवता उथ्वीपर बने हुए. उसके संसारको संपन्न तथा चरितार्थ 
बनानेके लिए. निर्तर यल्नशील हैं, यद्दी उसे इष्टिगोचर होता था। अन्न, 
पशु, प्रजा, निरामय शरीर, दीर्घायुष्य, शतुओंके नाशके भौतिक साधन 
आदि भौतिक जीवनकी महिमाकी बृद्धि करनेवाले देवताओंकी आराधना 
मरण॒के उपरान्त स्वर्गका कारण बनती थी। ऐहिक वैभव तथा पासलौकिक 
स्वर्ग दोनोंकी प्रेरक शक्तियों वैदिक मानवके लिए एक ही प्रतीत होती थीं। 
बस्तुतः वैदिक वाड्ययमं आध्यात्मिक आनन्द तथा आधिभौतिक खुख दोनोंका 
सम्पूर्ण समन्वय हुआ था। वैदिक कालके उत्तराधमें शनेः शनैः वह प्रगल्भ 
सामाजिक परिस्थिति उत्नन्न हो रही थी नो इहलोक तथा परमार्थके मेदकों प्रकट 
करनेवाली विवेक-बुद्धिका निर्माण करती है । वैदिक समाजमें पहले वह चिन्तन- 
प्रधान विचारशीलता विद्यमान नहीं थी जो आत्मनिरीक्षण करती है, अन्तर्मुख 
होकर सार तथा असार, नित्य और अनित्यका विवेक करती है | जबतक 
. वैदिक मन मोला-माला, अल्हढ़, बिल तथा अपरिपकत था तबतक 
यज्ञ-संस्था तथा बैदिक देवताओंकी प्रभुता थी | उपनिषदोंके कालमें चिन्तन- 
शीलता प्रकट होने लगी । बुद्धके समय इस चिन्तनशीलताने अधिक अन्त- 
मुखी रूप धारण किया; क्योंकि सामाजिक परिस्थितिमें परिवर्तन हुआ, कर्मकाएड- 
प्रधान धर्मसंस्थाकी छुज्छायार्मे पली हुई मारतीय समाज-संस्था व्यथित होकर 
'वैनाशोन्मुख बनी । बुद्धके उदयने वास्तवमें उस इतिहासिक परिस्थितिको सूचित 
किया जिसमें कर्मकाए्ड-विहीन तथा सामाजिक ब्यथाका शान करानेवाली नीतिधर्म- 
प्रधान समाज-संस्थाका उदय होता है। बुदने समाजकी मानसिक संस्क्ृतिका 
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विशेष रूपसे शोधन किया और नीतिप्रधान धर्म-संस्थाकी स्थापना की। 
विश्वके इतिहासमें नीति-प्रधान संस्थाका सृत्रपात करनेवालोमें बुद्ध ही सर्व- 
प्रथम हैं । जरतुएतका धर्म, ईंताई धर्म, और वैष्णव धर्म नीतिअधान 
अवश्य हैं; पर पारलौकिक तत्वोंकी और ईश्वरकी सवोपरि महिमा ही इन 
धर्मोके नीति-विचारकी आधारशिला है। इनके विपरीत बुद्ध-धर्मका परमार्थ 
विशुद्ध नीतिके स्वरूपको अपनाता है। उसकी वेदान्तविद्या अथवा तस्वदर्शन 
मैतिक प्रशाके प्रकर्षकी पूरक शक्ति है। 


बुदके पूर्ववर्ती कालकी समाज-संस्था यज्-घ्मपर आधारित थी। वैदिक 
आयाँकी समाज-संखाका संगठन तथा नियन्त्रण यज्ञ-संस्थाके धार्मिक वातावरणमें 
ही हुआ था । यश्-संस्थामें ही विशुद्ध नैतिक तत्वोंके बीज बोये गए. थे; परन्तु 
संस्थाका जो रूप अमिव्यक्त हुआ वह बड़ा संकीर्ण था। यशोंकी धार्मिक इत्ति 
मानवकी स्वार्थप्रवण भावनाओंसे, उसके कौडम्बिक योगज्लेमकी चिन्ताओंसे, घन, 
प्रजा, पशु, भूमिलाभ, रोगनिवारण, उत्पातोंका उपशम, युद्धमें विजय आदि 
वैषयिक तथा सांसारिक कामनाओंते ही व्यास थी । उसे सात्विक आध्यात्मिक रूप 
देनेका प्रयल्न आरख्यकों तथा उपनिषदोंने किया । परत्ठु वह यज्ञकी सर्वाश्नीण 
रचनासे पूर्णतया विसंगत था । नैतिक, तात्विक, सासिक, विशाल तथा 
भव्य धार्मिक प्रतिभाके नवीन उन्मेषोंका समावेश करनेके लिए. आवश्यक 
सुधारद्वारा उसमें उचित परिवर्तन एवं संशोधन करनेके स्थानपर उसका पूर्ण परि- 
त्याग करना ही अनिवार्य मालूम हुआ | इसका कारण था उसकी अतिसंकीर्णता। 
कया उसकी इन्द्रियलालसा, क्या मौतिक बैभवकी अमिलाषा, क्या भौतिक देवता- 
ओंका विचार सब स्थूल ही ये। वास्तवमें एक ऐसी परिस्थिति निर्माण हुई थी 
जिसमें विशिष्ट दशकी सीमाओमें छोटे छोटे जन-समूहों अथवा राष्ट्रोके बीच 
बर्धमान विरोधी तथा संकीर्ण आचार-विचारों तथा भेद-भावनाओंकी मर्यादाओंको 
लॉघनेवाले, छुट्र अहंकारों तथा शबुताओंको तुच्छ अतएब नगण्य माननेवाले 
व्यापक घर्मके उदयके सिवा सुरक्षाका कोई उपाय नज़र नहीं झाता था।इस 
तरहकी परिस्थितिके वायुमण्डलमें बुद्धपूव कालकी समाज-ब्यवस्थाने प्रवेश किया 
था। राजाओंके छोटे छोटे राज्य तथा ठप-विहदीन विभिन्न गण-संस्थाएँ ही उस 
समयकी समाज-संस्थाका राजनीतिक खरूप था। सावंभौम सत्ताके अभावके 
कारण राजाओंके बीच कलह तथा बैरकी अग्नि निरन्तर घुंघुआती रहती 
थी। बलवान राज्य दुर्बल बने हुए. पड़ोसी राज्यको अपने उदरमें समा लेनेकी 
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ताकमें निरन्तर रहता था | सोरे ही राज्य परस्पर-विरुद्ध षड्यन्त्रोंकी स्चनामें 
निरत रहते थे। अतएव समूची राज्य-संस्था एक तरहसे नित्य युद्धकी अवस्थामें 
ही अख्स्थताके साथ उलभी हुई रहती थी। अनेकों गण-संस्थाएँ, विद्यमान थीं; 
परन्तु उनमें दलबन्दीके कारण सर्वल्न अब्यवस्थाका राज्य था, अंचेरनगरी थी 
और वह समूचे सामाजिक जीवनको जीर्ण दुर्घर रोगकी तरह जजर कर 
रही थी। चातुर्वण्यंकी व्यवस्था वैदिक तथा अवैदिक दोनों तरहके भारतीय 
आयोको मान्य थी और वह उनमें प्रचलित भी थी; क्योंकि वेदोंके पूर्ववर्ती 
कालमें ही नागरी या शहरी संस्क्ृतिमँँ जातिभेद तथा वर्ण-संस्था दोनों दृढमूल 
हो गये ये और वैदिक तथा अवैदिक आर्योने निःसंकोच भावसे उनका खीकार किया 
था। पुरोहितोंके वर्गकी अथवा ब्राह्मणोंकी धार्मिक श्रेष्ठताकों ज्यों-की-्ल्यों 
सबने निर्वाध रूपसे मान लिया था। ब्राह्मणत्वका आदर्श श्रेष्ठ था; परन्तु 
ब्राह्मणोंकी प्रत्मक्ञ जीवन-पद्धति आदरशशंको हीनता प्रात्त कराती थी। धार्मिक 
निर्वाह-इत्तिको अपनानेवाले तपस्वियों, मिक्कुओं तथा संन्यासियोंके संघ सारे 
देशमें घूमते ये। उनमें मी वैमत्य बहुत बढ़ रहा था। इस तरह बुद्धके 
समयकी समाज-संस्थामें सामाजिक दुरवस्थाके सब हीन लक्षण तीब्र तथा भीषण 
रूपमें प्रकट हुए थे और इन्दींको बुदधके चरित्र अ्रथित किया गया है। राजा- 
ओके कलहकी चिनगारियाँ नित्य प्रज्वलित हुआ करती थीं और इसीसे कुटुम्ब- 
संस्था भी तुरन्त तितर बितर होती थी | जीवनके सब क्षेत्रोंमें स्वस्थता, नित्यता 
तथा निश्चयका सम्पूर्ण अभाव ही दृष्टिगत होता था; अतएब सामाजिक 
मन संतस था, जीवनसे बिलकुल ऊब गया था । सामाजिक अशान्ति 
एव अस्थिरताके कारण “ सर्वमनित्य ? के सिद्धान्तमें ही विश्वास पैदा होने लगा 
और व्ययित तथा आधिग्रस्त समराज-संस्थाके कारण सबके अन्तःकरणमें “सर्व 
दुःखं ? के सत्यने घर कर लिया | स्वाभाविक है कि इस तरहकी अवस्थामें 
बे ही अवतार सिद्ध हुए जिन्हें यह साक्षात्कार हुआ कि बिना विशुद्ध नीतिकी 
स्थापना किए समाजको इस दुर्घर दुर्स्थासे मुक्त नहीं किया जा सकता। गौतम 
बुद्ध “ शक ? नामकी गण-संस्थामें उत्तन्न हुए थे। शक, वज्जी, लिच्छुबी आदि 
गयोंको ज्हास तथा विनाशसे बचना किस तरह संभव होगा इस सम्बन्धमें बुद्धने 
अपदेश दिया है। इससे निश्चित होता है कि बुद्के समय गणु-संस्था जीरण-शीर्ण हो 
गई थी | बुद्ध कभी अपने शिष्योंके साथ, तो कभी अकेले देशमें भ्रमण करते ये । 
उनके देश-पर्यटनके वर्णनोंमें अनेक राजाओंके राज्योंके बृत्तान्तोंका समावेश हुआ 
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है। उससे विभिन्न राज्योंके सम्बन्धोंका ज्ञान होता है और उनमें इढमूल शजुताका 
भी परिचय मिलता है। धार्मिक तथा तास्विक विरोधोंको लेकर चलनेवाले 
धर्मोपदेशकों और तपस्वियोंके अनेकों संघ तथा संघचारी व्यक्ति बुद्से मिले 
थे; उनके वर्णन बुद्धचरितमें उपस्थित हैं। उनसे उस समयकी घोर धार्मिक 
अव्यवस्था तथा असमजझलताका पता चलता है । सच्चे ब्राह्मण या सच्चे अमणको 
किस तरहका याने किस औसतका व्यक्ति होना चाहिए, इस सम्बन्ध बुद्ने पुनः 
पुनः डपदेश दिया है और आदर्श-भूत ब्राह्मण या श्रमणकी प्रशंसा की है। इस 
प्रशंसामें भी उन्होंने विशुद्ध एवं शाश्वत नीति-तत्तबोंको ही प्रधानता दी है। इससे 
उस कालके ब्रा्मणत्वकी हीन तथा शोचनीय अवस्था सूचित होती है। भार्या, 
पुत्र तथा गृहका परित्याग करनेवाले परित्राजककी महत्ताके बुद्धक्ृत वर्णनसे और 
प्रसृता पत्नीके रहते हुए भी अपने घरका, अभ्िकी ज्वालाओंसे लिपंटे हुए, घरकी 
तरह त्याग करके खय॑ वनवासी हो जानेकी उनकी क्रियासे भी उस समयकी 
कुड़म्ब-संस्थाकी अनवस्था एवं दयनीय दशा यथार्थतासे सूचित होती है। 
दुःखबाद तथा निदृत्तिप्रधान नीतिशास््रकी यही सामाजिक पार्श्वभूमि है। 


मानवके मनको तृष्णाकी धधकती हुई ज्वालाओंसे, आसक्तिके संकीर्ण 
बन्धनोंसे मुक्त करना ही निदृत्तिवादका प्रधान उद्देश्य है; क्योंकि विश्वव्यापी 
मैन्नी तथा करुणाकी प्रेरणा ही इस नीतिशास््रका प्रमुख आदर्श है। वही नीति- 
शास्त्र वास्तवमें सर्वश्रेष्ठ धर्मशास्र है जिसमें मानव विश्वब्यापी मुदिता याने 
आननन्‍्दकी महान्‌ अनुभूतिका अधिकारी बनता है।आसक्ति तथा तृष्णाओंसे 
उत्पन्न होनेवाली सब प्रवृत्तियाँ दुःखमय तथा सदोष हैं; उनका पर्यवसान संकुचित 
सामाजिक ब्यवहारोंमें होता है। ये संकीर्ण सामाजिक व्यवहार ही जातिमेद तथा 
राष्ट्रमेदको फैलाते हैं और हिंसक तथा मत्सरप्रस्त सामाजिक वैरोंको पाविष्य 
पदान करते हैं। पवित्र बने हुए इन बैरोंसे ही दुर्बल एवं दुखख्यासे ग्रस्त 
सामाजिक स्थितिका निर्माण होता है । अतएव बुद्धने आसक्तिपूर्ण प्रृत्तिवादका 
विसर्चन करनेवाले और विश्व्रेमकी मेंज्ल! भावनासे प्रेरित प्रवृत्तिवादको जन्म 
देनेवाले निद्नत्तिवादका निर्माण किया | धम्मपदमें कह गया है कि गरह-संस्थाका 
परित्याग करके निकला हुआ संन्यासी ।भैछछु वास्तवमें वह हंस है जो छोटे-से 
कूपमें अपनी ममताकों सीमित न रखता हुआ संसारके सब बूपों, तड़ायों तथा 
नदियोंपर स्वच्छुन्द्‌ विहार करता है । बुद्धेके समय भारतीयोंके एक ऐसे नवीन 
सामाजिक प्रपञ्चकी नवीन रचना “करनेकी आवश्यकता थी, नो उदात्त तथा 
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व्यापक नीतिशास्से पावन होनेकी अभिलाषा करे और जो विश्वव्यापी नैतिक 
ध्येयी ओर आइष्ट हो। इस तरहकी रचनाके लिए चित्तशुद्धिकी नितान्त 
आवश्यकता थी और उसी चिक्त-शुद्धतकी ओर निर्देश करनेका महान 
कार्य करनेवाले मिक्ुओंके वर्गका बुड्धने निर्माण किया। इससे भार- 
तीय समाज-संस्थाक़ो नवजीवन प्राप्त हुआ; हिन्दू संस्कृति नवीन शक्तियोंसि 
संयुक्त एवं लाभान्वित हुई और उसने राजनीति, घर्म, भाषा, कला, साहित्य 
आदि सब सांस्कृतिक चेन्नोंमें अद्खुत और विस्मयकारी विक्रम किए। आज- 
तक शात इतिहासके हिन्दू साम्राज्य बुदके परवतों कालके हैं; उनके पूवेवर्त 
कालके राज्य पौराशिक कथाओंके विषय हैं और उनकी इतिहासिक सत्यता विवा- 
दकी वस्तु है। 
नवजीवनका लाभ 

बौद्धों तथा जैनोंके प्रवल्नोंसे ही साधारण मानवकी बोलियों अथवा 
उपमाषाओंको उच्च कोटिकी भाषाओंका स्थान प्राप्त हुआ और उनमें साहित्यका 
निर्माण हुआ | इसीसे आधुनिक भारतीय भाषाओंकी पूर्बपीठिका प्रस्तुत हुई। 
बुद्ध, जैन तीयकरों तथा उनके अनुयावियोंने प्राकृत भाषाओंमें घमसम्बन्धी 
उपदेश, धार्मिक लेखन तथा साहित्यकी रचना की | यही कारण है कि 
प्राकृत भाषाओंको संस्कृत भाषाकी ही तरह महत्ता एवं उज्ज्वलता प्रात हुई। 
बुद्धके पूर्ववर्ती कालकी स्थापत्यकला तथा हस्तकलाके भारतीय अवशेष थोड़े ही 
पाए जाते हैं। इससे दिखाई देता है कि भारतीय कलाओोंका विकास तथा 
चरम उत्कर्ष बुद्धके परवर्ती कालमें ही हुआ है । इसमें सन्देह नहीं दे कि उनका 
प्रारम्भ बुद्ध-पूव कालमें ही हुआ था। परन्तु बुद्ध-पूर्व कालकी संस्क्ृतिके केवल 
दो ही अवशेष निश्चित रूपसे उपलब्ध हैं; एक है वेद तथा वेदाज्ञ और दूसरा 
है पंजाब तथा सिन्धकी नगरसंस्कृतिके उत्बननमें पाये गए. अवशेष | यह तो 
कदापि सिद्ध नहीं किया जा सकता कि बुद्ध-पूर्व कालमें रामायण, महाभारत तथा 
पुराणोंको उनका दृश्यमान प्रौढ एवं उन्नत रूप प्राप्त था । विचक्षण तथा विवेकी 
इतिहासज्ञोंका मत है कि वेदोंके परवर्ती कालका विशाल प्रपंच बुद्ध-जन्मके 
बादके कालमें ही विस्तृत हुआ है। हिन्दुओंकी मूर्तिकला, स्थापत्यकला तथा 
चित्रकलाके चमत्कृतिपूर्ण चरमोत्कर्षके प्रतिनिधि बौद्धोंकी झतियोंमें ही प्रथम पाए. 
जाते हैं। इतिहास इस बातका साक्षी है कि निवृत्तिप्रधान ब्ौद्धों तथा जैनोंने 
हिन्दू-संस्कृतिकी कलाके क्षेत्रमें पराकमकी इंद्धि की। जढ़, स्थूल तथा ऊबढ़- 
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खाबड़ पाषाणों तथा पर्वतोंमें कलाके सहारे मानवी चैतन्य तथा सूक्रम भावना- 
ओके मंगल तथा भव्य आविष्कारोंको जन्म देनेका महान्‌ श्रेय तथा गौरव विशेष 
रूपसे बौद्धों तथा जैनोंको ही प्रास है। अनेक विक्रान्त तथा विजयी राजा तथा 
उद्यमशील और वैभववान्‌ वैश्योंके वर्ग अनेकों पीढ़ियोंतक जैन तथा बौद्ध धर्मौके 
डपासक बने | निइत्तिवाद हीन प्र्नत्तियोंका शोधन करके अन्तःकरणमें उच्चतम 
चैये तथा उत्साहका निर्माण करता है और उस महान्‌ प्रवत्तिको जन्म देता है जो 
ध्ृथ्वीपर परमार्थके निवासके लिए आवश्यक संस्क्रतिका निर्माण करती है। 


बुद्धकृत धर्म-संगठन 

बुद्धधमके पूववर्ती धर्म किसी विशिष्ट समाज या राष्ट्र तक ही सीमित ये। हम 
सर्व मानवोंको अपने अंचलमें समेट लें, उन्हें पावन करें, इस तरहकी प्रेरणाका उनमें 
अभाव था । अतएब उपर्युक्त विशिष्ट अर्थम संसारके तीन ही इतिहासिक धर्मोको 
प्रधानतासे विश्वव्यापी धमकी संज्ञा देना संभव है । ये धर्म हैं बौद्ध धम, 
ईसाई धर्म तथा मुसलमान या इस्लाम धर्म । जैन, शैब तथा वैष्णव धर्म अखिल 
मानवजातिकी एकताकों मान्यता देंते हैं, सर्व मानवोंको पावन करनेकी अमिलाषा 
रखते हैं। क्‍या शैव धर्म, क्या वैष्णव धम, दोनोंने अभारतीयोंको भारतमें 
आनेके उपरान्त दीक्षा दी दै इस बातके इतिहासिक उदाहरण भी हैं । 
इन्डोनेशियामें भी इनके प्रसारके प्रमाण पाए जाते हैं । परन्तु ध्मके प्रसारके लिए 
ज़मीन और आसमानके कुलाबे एक करनेवाली प्रचएड उत्कण्ठाके दर्शन तो 
केवल बौद्ध, इंसाई तथा इस्लाम धर्मोमें ही दिखाई देते हैं । बुद्धघम॑ ही वह 
पहला धर्म है जो विश्वके इतिहासमैं विश्वको व्यापनेके लिए दिग्विजयार्थ निकल 
पढ़ा था। इसके लिए बुद्धने उत्कृष्ट संगठनका निर्माण किया था। कहा जा 
् कि ईंसाई धर्मने भी कई बातोंमें धम-संगठनके तन्‍तकों बौद्धधर्मले ही 
लिया है । 

बौद्ध धर्मके संगठनमें प्रधान रूपसे तीन अंशोंका अन्तर्भाव होता है-वे 
अंश हैं बुद्ध, धर्म तथा संघ। बुक चरित्र ही वास्तवमें मानवी इतिहासका 
प्रथम महान्‌ मानव-चरित है । राम तथा कृष्ण दोनों इतिहासकी दृष्टिसे भले ही 
बुढ़के पूर्ववर्ती हों; परन्तु बुद्के परवर्ती कालमें ही उनके उच्चतम व्यक्तितवको 
महिमासे मणिडित किया गया। सच तो यह है कि बुद्धका चरिश्र ही वह प्रथम 
व्यक्तित्व है जो समूचे राष्ट्रके ध्यानको आक्ृष्ट करनेंवाला है, जिसने राष्ट्रके मनमें 
शत्तब्दियोंतक अपनी महिमाकी गूँज उठाई है । यही इतिहासका वह प्रथम चरित्र 
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है जिसने मानवका यथार्थ मार्गदर्शन किया, उसे भक्ति-भावनासे विहल, वास्तवमें 
सुख्ष बनाया। बुदके व्यक्तित्वको केन्द्र बनाकर उसीके चारों ओर धर्म, संघ तथा 
साहित्यका निर्माण हुआ । बुद्ध ही मौलिक धार्मिक विचारोंके प्रवर्तक सिद्ध हुए। 
धार्मिक विचारोंक आचरण तथा प्रचारके लिए आवश्यक दीक्षासे संयुक्त तथा 
अनुशासनमें पले हुए संघका बौद्धघर्मने संगठन किया | संघ आदर कार्ब-कर्ता- 
ओऔंका समुदाय था । उसमें बिना ख्त्री-पुरुष-मेदका विचार किये व्यक्तियोंका समा- 
वेश होता था। इस दीक्षामें अन्य धर्म-संप्रदायोंके विरोधका लबलेश भी नहीं 
था। यह संघ नैतिक मार्गदर्शनके लिए, सर्वस्वका परित्याग करके सहयोग करने- 
बाले व्यक्तियोंका था । क्या विचार, क्या कृति दोनोंसे अन्य धर्मों या घार्मिक पर- 
म्पराओंपर प्रत्यक्ष आक्रमण करनेकी कल्पनाने बौद्ध संघोंको कभो स्पर्श न किया। 
सर्वसंगपरित्याग करनेवाले मिक्कुओंका ही संघ्रमें समावेश होता था। ये मिक्तु 
कभी विशिष्ट सीमित क्षेत्रमें ही धर्मप्रसारका काम करते ये, तो कभी सुदूर 
देशोंमें पर्यटन करके घर्मकी स्थापना करते ये | मानवजातिके कल्याणकी मूल 
भावना ही उस संघर्मं विद्यमान थी; उसने सामाजिक ऊँच-नीचकी भावनाको 
पूर्ण रूपसे विसर्जित किया था। यही कारण है कि बुद्ध-संघ अत्यन्त साधारण 
जनोंके हितकी तीत्र लगनसे ही सर्वत्न संचार करता था। “अर्पित हो यह 
मनुज-काय | बहुजनहिताय बहुजनसुखाय । ” यद्दी उसका अटल सिद्धान्त था। 


वैदिक तथा स्माते परम्पराके अनुसार धम और दर्शनके उपदेशों तथा उच्च 
धार्मिक आदर्शोको जीवनमें उतारनेका कार्य सामान्य रूपसे ब्राह्मणोंका ही माना 
जाता था। उपनिषदोंके समय इस परम्पराके अपवाद-रूप अनेकों उदाहरण मिलते 
हैं। उपनिषदोंके आधारपर सिद्ध होता है कि ब्रह्मविद्या तथा आध्यात्मिक 
धर्मोपदेशका अधिकार स्त्रियों, छत्रियों, वैश्यों तथा शद्टोंको बैदिक परम्परामैं भी 
था। परत बौद्ों, जैनों, शैवों तथा वैष्णवोने तो धर्मोपदेशके लिए वर्णमेदकी 
मर्यादाको स्थान ही नहीं दिया। बुड़ने अपने समयके भारतीय समाजके सभी 
बर्णोमेंसे शिष्योंको पा लिया और उन्हें संघमें समाविष्ट किया | धमकी दीक्षा दो 
तरहकी थी - एक उपासककी और दूसरी मिक्नुकी | आवक अथवा उपासक वे हैं 
जो अपने आश्रम, व्यवसाय तथा सांसारिक कर्तैव्योंका त्याग न करते हुए 
तत्ोंको मान्यता देते हैं । इस वर्गम॑ं तथागतकी तत््दष्टि तथा उनके आचरण- 
मार्गको माननेवाले सर्व-साधारण जन-समूहका समावेश होता है । यज्ञ करनेवाले 
बैदिक ब्राह्मण भी सिर्फ़ पशुयश्ञको छोड़कर अपनी यज्ञ-परम्पराको कायम रखते 
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हुए बुद्के अनुयायी बनते ये | बुद्ध तथा बौद्ध धर्मप्रचारकोंमें मुसलमान तथा 
इसाई धर्मोकी-सी असहिषूणुताका अभाव था; अतएव बौद्ध प्रचारमें वह तामसी 
प्रवृत्ति नहीं थी जो पूर्व परम्पराके कठोर और कढ़् विच्छेदम ही घन्यता मान ले । 
खूबर तथा कीणरुओंसे पीड़ित ससस्‍्य जिस तरह वर्षाकी प्रबल घाराओंसे शुद्ध 
एवं ख़स्थ होकर बलको प्राप्त कर लेते हैं, ठीक उसी तरह बौद्ध-धर्मके प्रचास्स 
लोक-जीवन नैतिक शुद्धताकों प्राप्त करके अपनी मानसिक शक्तिका उत्कर्ष 
कर लेता. था । कुछ लोग तो इस प्रचारसे इतने प्रभावित होते थे कि सम्मान, 
घन, खजन, उच्च कोटिके पद तथा गाईस्थ्य जीवनके नन्दनवनका भी 
परित्याग करके निर्वाणके अनन्त मार्गपर अग्रसर होनेकी अमिलापासे 
भिक्तुल्वकी दीक्षा लेंते थे और बुद्ध, धर्म तथा संघकी शरणमें पहुँचते ये। 
मिक्तुओंके संघ वर्णुभेद, जातिभेद तथा लिज्ञभेदका बन्धन नहीं था। सब 
बर्णोके स््री-पुरुषोंके लिए संघमें सम्मिलित होनेमें कोई भी प्रतिबन्ध नहीं था। 
सारिपुत्त, मोग्गलान, वासेट्ठ, काश्यप, भारद्वाज, वत्स जैसे ब्राह्मण, आनन्द, 
देवदत्त, सेनापति सिंह जैसे क्षत्रिय, यस, तपुस्त, भल्लिक, अनाथपिण्डक आदि 
वैश्य, उपाली जैसे नाई, चुन्द जैसे लुहार आदि समाजके सब स्तरोंके व्यक्ति 
बुढ़के शिष्य-बन्दर्में सम्मिलित थे। जनतामें बोली जानेवाली भाषाओंको 
धर्मोपदेशका साधन बनानेमें बुद्धक्षे अमिलाषा यही थी कि साधारण मानवके 
जीवनकी महिमा वर्धमान हो, वरिष्ठ घनिक तथा सत्ताघारी व्यक्ति उदार 
तथा करुणावान्‌ बनें और सामान्य मनुष्य एकरूप हो जायेँ। बुढ और 
जैन तीथकर मगध तथा कोसल देशोंकी प्राकृत माषाओमें अपने धमैका 
उपदेश देते थे | त्रिपिटककों बुद्ध, अनुयायी स्थविरवादियोंने पाली 
भाषामैं, महासांधिकोंने पैशाची भाषामें और सामंतीयोंने अपश्रंश भाषामें लिखा । 
प्राकत माषाकों प्रधानता देकर सामान्य जनताको सुसंस्कृत करनेमें बुदधने 
जिस तरह सुयश पाया उसी तरह धार्मिक क्षेत्रमं स्त्रियोंको पुरुषोंके बराबर ही 
सम्मानका स्थान प्रदान करके लैब्लिक समताकी स्थापना करनेमें भी उन्होंने उच्ज्वल 
यश प्राप्त किया है | बुढने स्वयं ही अपनी स्त्री-शिष्याओंका परिगणन किया है? | 


£ ( ुत्तपिटक अंगुत्तर निकाय एक निपात ) महाग्रजापति, क्षेमा, उपल 
बर्णा, पताचारा, घर्मदीर्णा, नन्दा, शोणा, सकुला, भद्गा कुएडलकेशा, भद्रा कपि- 
लानी, कच्चाना, गोतमी, सिकालमाता, सुजाता, विशाखा, उत्तरा, सामवती; सुप्र- 
बासा, कात्यायनी, काली आदि । 
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खत्ियोंने बुद्ध-संप्रदायका स्वीकार करके धर्म स्थापनाके कार्यमें अनमोल सहयोग दिया 
है; धार्मिक साहित्यकी भी श्रीइद्धि की है। विनयपिटककी अत्यन्त उदबोधक और 
पसन्न “ थेरी-गाथा ” स्त्रियों द्वारा ही निर्मेत साहित्य है। 
चातुव॑र्य्यके विषयमें जैनों तथा बौद्ोंके विचारोंकी दिशा 

मिक्तु-संघकी परिधिके बाहर समाजमें विद्यमान वर्णभेद्‌ बौद्धों तथा जैनोंको 
मान्य था । उसका अस्वीकार तो उन्होंने नहीं किया; परन्तु यह स्पष्ट दिखाई देता 
है कि कया बौद्ध, क्‍या जैन दोनोंके घर्म-विचारोंका भुक्काव वर्ण-मदकी कठोर 
मर्यादाओंकी महत्ताको कम करनेकी ही ओर था। समाजके वर्णमेदोंको तोड़ने 
या नष्ट करनेका स्पष्ट आदेश न तो बुद्धने दिया है, न जैन तीर्थकरोने. और न डन 
दोनोंके धर्म-ग्रथोंने। अवश्य ही छत्रियोंके स्थानकों ब्राह्मणोंसे उच्च माननेवाली 
प्रृत्तिके परिचायक बचन उनके साहित्यमें पाये जाते हैं। उनके घर्म-प्रंथोंमें 
कहीं कहीं ब्राह्मण-घर्मकी ही तरह दासों, शद्टों तथा अन्त्यजोंको दीन माननेवाली 
्रवृत्तिके दर्शन भी होते हैं। सिर्फ़ मिज्लुओंके संघोंमें इस तरहकी भेद-मावनाको 
न माननेका स्पष्ट आदेश बुद्दने दिया है | विनय-पिटक, चुल्लवग्ग, खंघक 
११।१।४ में बुद्ध कहते हैं, “ऐ. मिकुभाइयो, महान्‌ नदियाँ जन्म समुद्रमें 
जा कर मिलती हैं तब गंगा, यमुना, मही, सरयू , अचिरबती आदि उनके नाम 
तथा भेद नष्ट हो जाते हैं और सबको “समुद्र ” यह एक ही संज्ञा प्रात 
होती है। उसी तरह क्षत्रिय, आ्रह्मण, वैश्य और शुद्ध जब गहका त्याग 
करके “ अनिकेत ” या गृहहीन बनते हैं और घर्मका आचरण करते हैं तब 
उनके पूर्ववर्ती नाम तथा गोन नष्ट हो जाते हैं और वे शाक्य तथागतके अनुयायी या 
शिष्य कहलाते हैं। जिस तरह सागरका रस एक ही है उसी तरह घर्मका मी, 
और वह है निर्वाण-रस |” 
बुद्धधर्मके सामाजिक तथा राजनीतिक परिणाम 

बुद्धद्वारा पुरस्कृत धमंसंघकरी इस कल्पनाने वर्णोंकी उच्च-नीचताकी 
कल्पनाको परोक्ष रूपसे धक्का देनेका ही प्रयत् किया है | इसीसे चातुरव॑स्येकी 
निर्धारित मर्यादाएँ शिथिल होने लगीं | वर्शधर्मकी अपेच्षा विशुद्ध नैतिक घ्मौको 
ही जनताका बल प्राप्त होने लगा। बुद्धने ख़यं ही “आर्य ? शब्दका बड़ा व्यापक 
अर्थ किया; वह यों है - * अहिंसक ही वास्तवमें आर्य हैं ( धम्मपद २७० )। 
डपनिषदों द्वारा प्रतिपादित ब्राह्मणत्वके आदर्शका बुदने नवीन संस्कार किया 
और आादमें उसे स्वीकृत किया। बृहृदार्ण्यकोपनिषदममं केहा गया है कि वही 
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व्यक्ति ब्राहषण है जिसने बाल्य तथा पारिडत्य, मौन तथा अमैनके इंढोंके 
विषयर्मे निर्वेदको प्राप्त किया है और जो इन ढंद्रोंके उस पार पहुँचा है; वही 
आक्षण है जो केवल तथा सर्वात्मक अच्चरतत्वका ज्ञाता है। धम्मपदके अन्तमें 
* ब्रा्णबर्ग / नामका एक स्वतन्त्र अध्याय ही जोड़ा गया है। उसका 
कथन हैः- “ जटा, गोत्र अथवा जन्मसे कोई भी व्यक्ति ब्राह्मण नहीं 
बनता | यथार्थमें वही ब्राह्मण है जिसमें सत्य तथा धर्म वास करते हैं । ब्राह्मण 
मातासे उत्पन्न होनेके कारण कोई भी ब्राह्मण नहीं बनता। मैं उसे ब्राह्मण 
कहता हूँ जो पुण्य तथा पापके उस पार पहुँचा है, जो गंभीर प्रज्ञा 
संयुक्त, अहिंसक, यथार्थ मार्गका ज्ञाता, बन्धनोंको तोड़नेवाला, निर्भय 
आसक्तिरहित, खर्ग तथा नरकक़ों देखनेवाला, असंग्रही, विजेता, बीर, 
स्थिर, शानवान्‌ तथा बुद्ध याने प्रबुद्ध हो।” आर्यत्व तथा ब्राह्मणत्व- 
का शील और सदगुणके अर्थमें उपयोग वैदिक परम्परामें भी किया गया है। 
अतएव वैदिक परम्परामैं भी बुढ्के धर्म-सन्देशका बढ़ी उदारतासे स्वागत 
हुआ | अगणित मैवर्णिकोने बुद्धेक जीते जी तथा उनके पाश्यात्‌ भी बौद्ध मत 
अहण किया | बुढके धर्मप्सारको भारतीय बैदिक समाजकी महान्‌ शक्तियोंका 
समर्थन प्राप्त हुआ। विश्वव्यापी मित्रताका सन्देश एक विश्वव्यापी आन्दोलनके 
रूपमैं परिणत हुआ । बुद्ध व्यक्तिगत मोक्षकी साधनाको ही मानवका कर्तव्य नहीं 
मानते थे । सब लोगोंके दुःखोंके भारको अपने सिर॒पर लेनेका महान्‌ नैतिक 
उत्तरदायित्व उन्होंने निभाया । प्रत्येक मानव या प्राणीको पीडा देनेवाला 
दुःखका बन्धन बुढ्के अन्तःकरणमें “ टीसोंके ज्वारका निर्माण करने लगा। 
* सर्व लोगोंके दुःख मुझपर आ गिर और वे सब मुक्त हों? ये ही बुद्धके 
आर्त उद्धार हैं। सदय दृदय, दयाद दृष्टि रखनेवाले, करणाकी सजीव मूर्ति बने 
हुए और सब लोगोंके बन्वनसुक्त हो जानेके समयतक निर्वाणकी आकल्पान्त राह 
देखनेवाले भगवान्‌ बुद्ध सुचे अर्थोर्मे अवल्ोकितेश्वर हैं । कद्णामय इश्टिसे विश्वके 
बन्धन-मुक्त हो जानेकी चिन्तामें निमम्र अवलोकितिश्वरका चित्र अजंताकी गुहाओं में 
चिज्रित किया गया है। 


बुढके धर्मोपदेशमें समाजके राजनीतिक संगठनपर अनुकूल परिणाम करनेकी 
अभिलाषा या अमिग्राय है। परम्परागत आचार-विचारोंके अनुसार चलनेवाला 
नागारिकोंका व्यवहार शान्ति एवं सुरक्षाके लिए. जितना आवश्यक है उसकी अपेक्षा 
मैज्नीके सम्बन्धपर जोर देनेवाला नैतिक आचरण शान्ति तथा सुब्यवस्थाके लिए 
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अधिक पोषक सिद्ध होता है। अतएव वर्शधर्मकी अपेक्षा नीतिघर्म ही राज्यको 
परिपुष्ट, बलवान्‌ एवं सुस्थिर बनाता है। वास्तव नीतिकी स्थापना ही 
राज्यसंस्थाका ध्येय सिद्ध होता है। वैदिकोंकी परम्पराने क्ञाजर्मको क्षति 
योंकी इृष्टिसे उच्चतम मूल्य माना था | बौद्ध धर्मने ज्षात्र कर्तब्यके 
लिए. वरिष्ठ नैतिक धर्मकी मर्यादाका विधान किया । क्षात्रधर्मप्रधान राजा- 
ओके बैरोंको प्रोत्साहन मिलनेके कारण बार बार युद्ध होते ये, लड़ाईयाँ छिड़ जाती 
थीं और इसी वजहसे बुद्धेके समयकी समाजसंस्था निःसत्व बनती जा रही थी। 
राजा आपसमें लड़ते थे और गणसंख्थाओंपर भी आक्रमण करते ये; उनमें अन्त- 
गत अराजकता निर्माण करके उन्हें अपने वशमें करनेका प्रयत्न करते ये। मग- 
धका राजा अजातशट्मु लिच्छुवी गणोंको निकल जानेकी ताकमें रहता था | 
वैशालीके महावनमें सारंदद मंदिरमें सिद्धार्थ बुद्ध ठहरे थे । लिच्छुबी 
गण जब्र बुद्धके पास आ पहुँचे तब्र बुद्धने उन्हें ऐसा उपदेश दिया जिससे गणोंका 
कल्याण हो और वे अजातशबरुद्वारा परास्त न हों | इस उपदेशको “अपरिहानीय 
धर्म ? यह नाम दिया गया है । “ अपरिहानीय धर्म 'का अर्थ है विनाशको 
टालनेवाला धर्म । भगवान्‌ बुद्धने लिच्छुवियोंसे सात विषयों या मुद्दोंको 
ध्यानमें रखनेके लिए कहा | ( १) लिच्छुवी तथा वज्जी बार बार परिषदोंकी 
आयोजना करें, उनके विषयमें रुचि रखें। ( २) जब्तक परिषदोंमें सब लोग सह- 
मत होते रहेंगे तबतक सत्र कार्य एक ही मतसे संपन्न होंगे। (३) पहले निर्धा- 
रित किये गए नियमोंके विरोधमैँ नवीन नियम न बनाएँ । (४) बढ़े लोगोंके 
विषयमें आदरकी भावना रखें । (५) कुलीन नारियों अथवा बनिताओं- 
पर अत्याचार न करें। ( ६) अपने धर्म-स्थानों या पवित्र स्थानोंके सम्बन्ध जो 
व्यय अथवा दानधर्म निर्धारित हुआ है, उसमें काटछाँट न करें | (७) 
हमेशा इस तरहका प्रत्नन्ध करें जिससे सन्तोंकी सेवा उत्तम ढंगसे हो और 
बे राज्यमें सुख एवं समाधानकी जिन्दगी बसर करें। जबतक उपर्युक्त सात 
नियमोंका समुचित रूपसे पालन किया जाएगा तबतक उत्कर्ष होता रहेगा, अवनति 
नहीं होगी ( अंगुत्तरनिकाय, सत्तक निपात, सुत्त १९ ) | गौतम बुद़ने लिच्छ- 
वियोंको यह कहकर चेतावनी भी दी कि मार या पापके प्रभावसे तुम्हारे संगठनमें 
5 उत्पन्न होंगे और उन्हींमेंसे अजातशलुका प्रवेश होगा और तुमपर आक्रमण 
होगा। 

बज्जी, लिच्छुवी, मह्ल, शक आदि गणसंधों तथा कोसल, काशी, वत्स, 
मगध, अंग आदि राज्योंको भेंट देकर, उनके बीचेमें रहकर बुद्ने उनमें उदारता, 


श्हे४ड बैदिक संस्कृतिका विकास 


मैजी, क्तयनिष्ा आदि गुशोंको जन्म देनेवाली धर्मसंस्थाकी स्थापना की | इस 
धर्मकी स्थापनामें सांप्रदायिकताका अहंकार तनिक भी नहीं था | बुद्धकी इस शान्त 
तथा निर्षैर इत्तिके कारण वैदिक यज्ञमा्गंकों अपनानेवाले ब्राह्मण भी उनका सह 
स्वागत करते थे | मगध देशका राजा अजातशबु तथा कोसल देशका राजा पसेनदी 
दोनोंमें शत्रुता अवश्य थी; परन्तु दोनों बुद्धकी ही शरणमें पहुँचते थे। दोनोंपर 
बुद्धका गहरा प्रभाव था। श्रावस्ती राजा पसेनदीकी राजधानी थी। यह राजा बुद्धका 
प्रिय शिष्य था । बुद्ध जब एक बार श्राबस्ती गए, तत्र उन्हें खबर 
मिली कि विंदेददी-पुत्र अजातशहुने राजा पसेनदीको युद्धमें परास्त किया है । उस 
समय बुद्धने कह्या कि विजयसे शत्रुता उस्न॒न्न होती है; क्योंकि परास्त व्यक्ति 
डुः्ख्म निमम होता है और आनन्द तो शान्तिमं ही रहता है। इसलिए 
विजय तथा पराजय दोनों निष्फल हैं। आगे चलकर एक समय राजा पसेनदीने 
मगधके राजा अजातशत्रुको परास्त करके उसे कैदी बनाया | परन्तु उसके मनमें 
विचार आया, “ यद्यपि अजातशझुने मुझे बहुत कष्ट पहुँचाया है, तो मी इसे मुक्त 
करना ही उचित है; आखिर यह मेरी भगिनिका पुत्र है” । तब उसने हाथियों, 
अश्ों, रथों आदिका हरण करके अजातशल्रुकों बन्धनसे मुक्त कर दिया। इस सम्बन्धमेँ 
विचार करके बुद़ने कहा कि मानव दूसरोंको लूटकर अपना लाभ जितना हो सके 
उतना कर लेता है। इसके विपरीत जिसे दूसरेने लूट लिया है वह मौक़ा पाकर 
लूटनेवालेको फिर लूटता है। यह चक्र वहीं नहीं रुकता; परिणामको भुगतनेका 
अवसर आनेतक मूर्ख मानव इसे समझता ही नहीं । हिंसकको य हिंसक मिल 
ही जाता है, विजेताकी मुलाक़ात अन्य विजेतासे हो ही जाती है; दुष्ट भाषण 
करनेवाले व्यक्तिकी मैंट अन्य दुष्टमाषीसे हुए. बिना नहीं रहती | कर्मका चक्र 
किसीको भी नहीं छोड़ता | अपने अहिंसाके सिद्धान्तको बुढ़ने केवल अदृष्ट 
करमविपाकपर ही आधारित नहीं किया था; उस सिद्धान्तके मूलमें मानवी क्रियाओं 
तथा प्रतिक्रियाओंके अनुभवसिद्ध नियम विद्यमान ये। 


अपने धर्मसिद्धान्तोंकी स्थापना करनेमें दीक्षित होनेवालोंको चाहिए. कि वे 
प्रत्यक्ष जीवनमैं उन सिद्धान्तोंकी अनुभूति प्रथम प्रास कर लें । खार्थ तथा परायथैमें 
कोई विरोध नहीं रहता, इस सत्यको पहले अपनी अनुभूतिका विषय बनाना चाहिए। 
अगर धर्मप्रसार करनेवाला स्वयं आत्मत्नंधुलवमें ही विश्ववन्धुत्वको देखनेमें समर्थ हो 
तमी खार्य तथा परार्थके कलहका अन्त संभव है । अतएव भगवान्‌ बुद्धने राजा 
पसेनदीको :यह रहस्म बतलाया कि आत्माका प्रेम ही वास्तव विश्वप्रम है। एक 


दौदधों तथा जैनोंकी धर्म-बेलय का 


समय राजा पसेनदीके सामने एक बड़ी समस्या पैदा डे थी। अपने प्रासादके 
ऊपरी मेजिलेपर सुखासीन राजाने रानी मल्लिकासे प्रश्न किया, “ ऐसी कौन वस्तु है 
जो व॒म्हारे लिए आत्मासे भी प्रिय है ! ” रानीने उत्तर दिया, “कोई भी नहीं। ” 
जब रानीने उलटे वही प्रश्न उससे किया तब राजाने भी वही उत्तर दिया । इस 
प्श्मको लेकर राजा बुद्धके पास आए | बुद्धने निर्णय दिया, “ विचारवान्‌ भले 
ही सारे संसारम घूम ले, उसे आत्मासे प्रिय कुछ भी नहीं मिलेगा | जो आत्मासे 
व्रेम करेगा वह किसीकी भी हिंसा नहीं करेगा । ” ( संयुत्तनिकाय, सगाय बसा, 
कोसल संयुत्त, सुत्त ८)। इस स्थानपर उपनिषदोंकी परमात्माकी कल्पनाका 
आधार लिये बिना बुद्धके उपयुक्त निर्णयके वास्तविक अर्थकों, उसके मर्मको 
नहीं समझा जा सकता । 

बुद्धका धर्म सन्देश प्रधान रूपसे शाश्वत नीतिका सन्देश है | इसलिए 
विश्वरचना, परलोक तथा पुनर्जन्मसम्बधी विचार-पद्धतिका पूरकके रूपमें स्वीकार 
भले ही हुआ हो; उसे सुख्य स्थान प्राप्त न था। अतएव बुद्धके महानिर्वाणके 
उपरान्त यद्यपि बुद्धके अनुयायियोमें असंख्य मतभेद उत्पन्न हुए, तो भी 
बुद्ध-संघकी शक्तिका विस्तार होता गया । इसका कारण यह है कि 
मेदोंके रहते हुए भी विश्वव्यापी मैत्री, अनहंकारता तथा सहिष्णुताकी विशुद्ध 
भाबनाने सिर्फ़ बुद्ध-सेघको एक ही सूझमें अ्थित करके सन्‍्तोषकी संस नहीं ली; 
अपि द॒ राष्ट्रमेद तथा देशमेदकी सीमाओंका भी पार करनेका गौरव प्रास किया । 
बुद्धक परवर्ती कालमें उनके आंदेशको निश्चित करनेवाली अनेक परिषद बुलाई 
गई । बुद्धके महानिर्वाणके उपरान्त तीसरी परिषद्‌ साम्राद्‌ अशोकक़ी प्रेरणासे 
संपन्न हुई। सम्राद्‌ अशोकके बौद्ध धर्ममें दीक्षित हो जानेके बाद बौद्ध धर्म 
भारतवर्षकी सीमाओंको लॉयकर विश्वव्यापनके कार्यमें प्रवत्त हुआ । केवल राज्यको 
शक्तिसंपन्न एवं सुस्थिर बनाना और उसका विस्तार करना ही राजाका कर्तब्य नहीं 
है; प्रजाके सदूगुणोंका संवर्धन करना भी उसका कत॑व्य है यह हिन्दुओंका 
राजनीतिक सिद्धान्त उनके राज्यशास््रमे अशोकके पूर्ववर्ती कालसे ही स्वीकृत हुआ 
था। हिन्दू राज्यशास्त्रमें बलसंवर्धनकी अपेक्षा लोकसंवर्धनकी कल्पनाका स्वीकार 
मूल त्वके रूपमें पहलेसे हो हुआ था। यह परम्परासे प्रतीत होता आया था कि 
राजा प्रजाके पापका भागी है; अतएव प्रजांसे कर-भारका स्वीकार करते हुए. उसे 
पुश्यशील बनानेका उत्तरदायित्व राजाके ही सिरपर आता है। बौद्ध घमंकी 
दीक्षाका स्वीकार करके अशोकने इन तस्वोंको शक्ति प्रदान की; उन्हें नई दिशा 
दिखलाई। 
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सुम्नाद्‌ अशोककी बौद्ध दीक्षा 

बुद़के पश्चात्‌ लगभग दो सौ अठारह वर्षोके उपरान्त ( इंसाके पूर्व 
२६२ ) सम्राद्र अशोकने बौद्ध धर्मकी दीक्षाका स्वीकार किया। वह मूलतः जैन था; 
परन्तु ब्राक्षण-धर्मके विषयमें बढ़ो ही उदारता और आदर-भावना रखता था। 
प्रथम तो उसने उपासकके रूपमें बौद्ध धमकी दीक्षा ली और दो वर्षोके बाद खय 
बुद्ध-मिकु बन गया और धर्म-वर्तनके कार्यका अंगीकार किया। उसने व्यथ 
व्ययका, व्यर्थ वैरों तथा दण्डदानका निषेध किया और सूकरम तात्विक 
मतमेदोंको पूर्ण रूपसे टाल दिया। वह अपने शिलालेखोंमें न चार आर्यसत्योंका 
निर्देश करता है, न अशज्ञयुक्त मार्गका, न प्रतीत्यसमुत्यादका, न बुद्धकी 
दिव्यताका । निर्वाशकी कल्पनाका उच्चारण भी उनमें नहीं मिलता । धर्मदानकी 
प्रशंसा अवश्य ही बहुत की है। इसका अर्थ यह है कि उसने बौद्ध धर्मके इस 
सच्चे ममको मली भाँति समर लिया कि प्रत्यक्ष नैतिक जीवनका निर्माण करना ही 
प्रधान उद्देश्य है | धार्मिक उपासनाओोंके मार्ग धार्मिक वैरोंके कारण बनते हैं। 
आहाणु-धर्मके देवताओंकी पूजाकी विधियोंको मान्यता प्रदान करके 
सम्राद्‌ अशोकने असम्य या बर्बर लोगोंमे भी धर्मके प्रसारका कार्य किया। 
देवताओंके रथोत्सवों तथा होम-हवनोंका पुरस्कार करनेमें भी उसने 
आनाकानी नहीं की । प्राणि-वधका निषेघ, मानव तथा अन्य प्राणियोंको 
वैद्यैकीय सहायता देनेका प्रबन्ध, बइक्तोंका आरोपण, प्रवासियोंकी सुखपूर्ण 
सुविधाएँ, भवनोंका निर्माण आदि बातोंपर उसने ज्ञोर दिया। सामान्य, सरल 
सदूयुणोंका उपदेश देते हुए उसने कहा, “ सदूगुणोंका संवर्धन करो | मजदूरों 
तथा दासोंके साथ प्रेमका व्यवहार करो | माता तथा पिताकी आज्ञाओंका पालन 
करो, मित्रों, सहयोगी बन्चुओं, तपस्वियों तथा ब्राह्मणोंके साथ औदार्य एवं 
आदरका बर्ताव करो | प्राणिमाजपर दया क्रो |” भारतकी प्राचीन परम्परामें 
यह विचार रूढ़ था कि राज्यकी प्रत्येक कुटम्बन्यवस्थाको सुचारु रूपसे चलानेका 
उत्तरदायित्व राजापर है । बुद्-धर्मके तस्वोंसे इस विचारका अधिक पोषण हुआ। 
वयोदद्ध तथा दीन ब्यक्तियोंके पालनका उत्तरदायित्व अशोकने धार्मिक अधिका- 
रियोंपर रखा । उसके लिए “ घर्ममहामात्र ! नामकी संज्ञासे युक्त उच्च अधिकारीको 
नियुक्त करनेकी प्रथाका आरम्म किया । राज्यके धार्मिक संगठनको उसमें 
* अर्ममहामानरोंको ही सौंप दिया । सैंतीस वर्षोके शासनमें अशोकने पुनः पुनः 
पर्यटन करके अपने साम्राज्यमें आदर्श राज्यसंस्थापनाका महान्‌ प्रवल्त किया | 


बौद्धों तथा जैनोंकी घर्म-विजय ३३७ 


तीसरी धर्मपरिषदके उपरान्त धर्म प्रसारके कार्यको नया प्रोत्साहन मिला। 
अशोकने धर्मके प्रचारकोंको समूचे मारतवर्षमें और भारतवर्षके बरहर भी मेजनेका 
सूञ्रपात किया और हिमालयसे लेकर कन्याकुमारीतकके प्रदेशोंमें धर्मका आदेश 
देनेवाले स्तम्मों, शिलालंखों, विहारों तथा स्तूपोंका निर्माण किया; अनेकों नवीन 
नगरोंको बसाया। यह प्रसिद्ध है कि काश्मीरमें भीनगर, नेपाल, देवपट्टण आदि 
शहरोंको अशोकने आबाद किया। धर्म-प्रसारमें इसका बहुत ही उपयोग हुआ । 
उसका समूचा परिवार तथा उसके अनेक सम्बन्धी बान्धव धर्मके प्रचारक बने। 
रानी कुन्तीके दो पुत्र-तिष्य तथा सुमित्र-प्रथम मिक्ु बने | अशोकके सुपुन्न महेन्द्र 
तथा सुकन्या संघमित्नाने मिक्लुओंकी दीक्षाका स्वीकार करके सिंहलद्वीप याने सीलोनमें 
धर्म-स्थापना की और वहाँके राजाको धर्मक्री दीक्षा दी। सिंहलद्वीपमें धर्मचक- 
प्रवर्तनके लिए. जो मिह्छु गए. थे उनका चित्रण अजंताकी गुहाओंमें पाया जाता है। 
अशोकने कश्मीर तथा गान्धार देशोंमें भिक्तु मध्यान्तिकको, यवन देशमें महारक्धित- 
को, दक्षिणापथमें महादेवरक्तितको और अपरान्तकममे धर्मरक्षित तथा महाघर्म- 
रक्षितको भेज दिया | मज्मिम निकायमें अशोकके इस कार्यका विस्तारस वर्णन 
किया गया है । भारतीय इतिहासके इतिहासिक व्यक्तियोंमँ महान्‌ धार्मिक सन्त 
तथा अग्रतिम राज्यकर्ता दोनोंका अनूठा संगम पहले पहल अशोकमे ही पाया 
ज्ञाता है। रामका व्यक्तित्व भी इसी तरहका झवश्य है; परन्तु बह काब्यका विषय 
है, पुराणोंका विषय है। मानवोंके उद्धारके लिए हिन्दू संस्कृतिको भारत- 
वर्षके बाहर पहुँचानेमें ही अशोककी वह सर्वोपरि विशेषता है जो हिन्दुओंकी 
इष्टिसे निस्सन्देह अभिमानास्थद्‌ है। 
बौद्ध धर्मकी विश्वव्यापन-पद्धति 

बोद्ध धर्म संसारका प्रथम विश्व-धम है। खधमकी दीया देकर सर्व मानवोंको 
पावन करनेका आग्रह या अभिनिवेश रखनेवाला प्रचारक धर्म ही विश्व है। 
धर्मेतिहासके शासत्रके यही विश्व-धर्मकी मानी हुई परिभाषा है। संसार भरमें इस 
तरहके जितने धर्म हैं उनमें बुद्ध-धर्म ह्वी सवोपरि सिद्ध होता है। बह ऐसा 
प्रचारक धर्म है जो प्रचास्खर्धाके अनुपम उल्नन्न होनेवाले विद्वेषस अछूता 
रहा । अतएव ईसाई तथा इस्लाम धर्मोंकी अपेक्षा इसका यश अधिक 
उज्ज्वल सचमुच महान्‌ है | तामस आक्रमणद्वारा अन्य मतोंका बलात्‌ 
विध्वेस करनेके मोहसे बुद्ध धर्मके प्रचारक संथा अलिस रहे; उनकी 
प्रचोर-पद्धति सर्वसग्राहक थी । शिंटों, कम्फ्यूशिअसका संप्रदाय अथवा 
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ताओ आदि पौर्वात्य धर्म-पद्धतियोंका विरोध न करते हुए, उनसे हेलमेल स्थापित 
करके बौद्धोंने अपनी शुभ दृष्टि उन्हें प्रदान की | चमेलीके फूल वल्लोंको सुगन्‍्ध तो 
प्रदान करते हैं, परन्तु उनके रंगको अक्तुएण रखते हैं; उली तरह अन्य धर्मोको 
बाधा न पहुँचाते हुए बौद्धोने अपने निर्वाण॒का सन्देश उनतक पहुँचा दिया। जिस 
तरह समुद्रते आए, हुए पवनके भोंके अपने साथ पज॑न्यको लाते हैं और जहाँ 
पहुँचते हैं वहाँके प्राकृतिक स्वभावका विकास करते हैं उसी तरहका कार्य बौद्धोंने 
देश-विदेशोंमें घूमकर किया । शान्तिके रन्देशको सर्वत्र कैलानेके लिए. हिन्दुओंने 
ईसाई तथा इस्लाम घमोंकी तरह शत्का स्वीकार कभी नहीं किया, राजसत्ता तथा 
राजाश्रयके रहते हुए. भी उनका उपयोग धार्मिक अन्यायों तथा अत्याचारोंके लिए. 
कभी नहीं किया । महासागर तथा हिमालयके समान उत्तक्न पर्वतोंके 
प्रतिबंधों तथा संकटोंकी तनिक भी परवाह न करते हुए, पूर्ण रूपसे अपरिग्रही 
हिन्दू मिक्तुओंने मानव-प्रेमकी सामर्थ्यके आधारपर ब्रह्मदेश (वर्मा), चीन, 
जापान, मेगोलिया, मध्य एशिया, तुकंस्तान आदि खुदूर देशोंमे धर्मचक्रका 
प्रवर्तन किया | केवल चीवर, कमण्डलु, मिक्ता-पात्र, उपानह, कम्बल जैसे सामान्य 
बाह्म साधनोंको लेकर पर्यटन करनेवाले पदातिक मिन्लुओंने हिमाच्छादित उत्तुड्न 
शिखरोंको लॉघकर, निबिड अरण्योके बीच रास्ता निकालकर धर्मके ध्वजको 
झुदूर देशोंमें फहराया | सच है, अहिंसा तथा शान्तिकी शक्ति अद्भुत सांस्कृतिक 
पराक्रमोंको जन्म देती है। शुद्ध विश्वेपमके कारण इन पराक्रमोंको अहंकार एवं 
हिंसाका लबलेश भी पंकिल नहीं करता । यही पौर्वात्य संस्कृतिकी अनुपम 
विशेषता है और इस संस्कृति उक्त विशेषताके उत्पन्न होनेका कारण है पौर्वात्य 
संस्कृतिकी तहमें विद्यमान वह मूल संवेदना जो मानवी मनको सीमा- 
ओसे परे मानती है । श्रेष्ठ धार्मिक सत्य मानवी संकेतोंसे बद्ध नहीं हो 
सकता, इस सत्यकी गहरी अनुभूतिसे यह संस्कृति अनुप्राणित है | इसी महान्‌ 
अनुभूतिके कारण धार्मिक विग्रहोंके भीषण युद्धोंस भारत तथा चीन इन्हीं दो 
देशोंका इतिहास रक्तरज्षित नहीं हो पाया | बौद्ध धर्मका इतिहास स्पष्टलया इस 
बातका साच्ती है। 


बुद्धका यह बड़ा निर्तन्ध था कि चुन चुनकर उन्हीं प्रचारकोंको बाहर भेजें 
जिनके रोम-रोममें अहिंसाका मह्वान्नत पूर्ण रूपसे समाया हुआ हो । इसका उत्कृष्ट 
उदाहरण पूर्ण नामके शिष्यके संवाद या वार्तालापमे पाया जाता है। “ भगवान्‌ 
बुद्धेके जीवनमें ही उनका धर्स मध्यदेशमें चारों ओर फैल गया था। बौद्ध मिक्ु 


बौद्धों तथा जैनोंकी धर्म-वेजय श्र 


खासकर वार्तालापक़े द्वारा धर्म प्रसार करते थे । पूर्व दिशामेँ भागलपुर, पश्चिममें 
गान्धार, उत्तरमें हिमालय तथा दक्तिणमें विन्ध्यपर्व॑तके बीचका प्रदेश मध्यदेश 
कहलाता था । 
पूर्ण नामके बुढ्के एक शिष्य ये। वे एक दिन भगवान्‌ बुद्धक पास आकर 
संक्षेपमें धर्मोपदेश करनेकी प्रार्थना करने लगे। उपदेश देनेके बाद भगवान्‌ तथा- 
गतने पूछा, “ पूर्ण, अब तुम किस प्रदेशमें जाओगे ! ” 
पूणे- भगवन्‌ , आपके इस उपदेशका ग्रहण करके मैं अब सुनापरंत नामके 
अंदेशमें जाऊँगा। 
बुछ-हे पूर्ण, सुनापरंत प्रान्कके लोग बड़े कठोर और कर हैं। अगर वे 
ठ॒म्हें गालियाँ दंगे, तुम्द्दारी निन्‍्दा करेंगे तो ठ॒म्हें वह कैसा लगेगा १ 
पूणै-तब्र तो भगवन्‌ , मुक्के वे लोग अच्छे ही मालूम होंगे; क्योंकि मैं 
सोचूँगा कि उन्होंने मुकपर हाथोंसे प्रहार नहीं किए.। 
बुद्ध- और अगर वे हाथोंसे ठुमपर प्रहार करें तो ! 
पूर्ण- तो भी उन्हें मैं अच्छा ही समझूँगा; इसलिए कि उन्होंने मुक्े पत्थरोंसे 
नहीं मारा । 
जुद्ध-और यदि बे पत्थरोंसे मारना शुरू करें तो १ 
पूणे- तब तो उन्‍हें मैं बहुत ही अच्छा समसझूँगा; इसलिए, कि उन्होंने मुभपर 
दरडप्रह्मरक्ा उपयोग नहीं किया । 
बुद्ध - और अगर वे दण्डप्रहारका भी खूब उपयोग करें तो १ 
घूणे- तब शत््प्रहारका उपयोग न करनेके कारण मैं उनकी भलाई ही समझूँगा। 
बुद्ध - और वे यदि शख्त्प्रहार करना आरम्भ करें तो 
पूणे - तब मैं उनकी यद भलाई समझूँगा कि उन्होंने मेरा वध नहीं किया । 
बुद्ध-और अगर वे तुम्हारा वध भी कर दें तो १ 
पूर्ण - भगवन्‌, अनेकों मिछु इस शरीससे ब्रिलकुल ऊबकर आत्महत्या कर लेते 
हैं । इस तरहके शरीरका यदि खुनापरंतके निवासी विध्वंस कर 
डालें तब तो बे मेरे उपकार-कर्ता ही सिद्ध होंगे। अतएव मैं उन्हें बहुत ही अच्छा 
समझूँगा। 
बुद्ध-साधु (शाबराश) पूर्ण, साधु ! इस प्रकारके शम-दमसे संयुक्त होकर दम 
सुनापरंत प्रंदेशमें धर्मोपदेश देनेमें निश्चय ही समर्थ सिद्ध होंगे। ” 
(( मज्मिम निकाय ) बुद्ध-धर्म और संघ-घर्मानन्द कोसम्त्री 9. ८०,८९१] 
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बौद्ध धर्म-साहित्य 

बेदिक परम्परामें जिस घमका उदय तथा विकास हुआ उस हिन्दूघर्मकी 
प्रगुख भाषाके रूपमें अबतक टिकी रही । इस परम्पराने धर्मकी इृष्टिसे प्राकृत 
भाषाओंको स्थायी रूपमें दूसरा स्थान दिया । परल्तु प्राचीन कालमें हिन्दुओंके दो 
सुधारक रंप्रदायोंने याने जैन तथा बौद्ध धर्मोने और मध्ययुगके भक्ति-संग्रदावोने 
धर्मकी दृष्टिसे प्राइत भाषाओंकों प्रधानता दी । ईंसाके पूर्व पाँचवीं शताब्दीसे ही 
प्रात भाषाएँ धार्मिक भाषाएँ बनीं । प्राकृतका सबसे पुराना नमूना है पाली | 
इसके पूर्ववर्ती कालमें वैदिक माषासे उत्नन प्राकृत भाषा प्चचलित थी । बुदध'घर्मने 
उसे साहित्यकी प्रतिष्ठा प्रदान की । तिपिटकोंकी रचना पालीमें हुई । यह रचना 
तो उत्तर भारतमें हुई; परन्तु अबतक ब्रिपिटकोंकी सुरक्षा सीलोन, ब्द्मदेश 
(वर्मा) तथा सयाममें हुई है । ज्रिपिटकोंमें बुद्धकी उक्तियोँ।तथा प्रवचन 
संग्रहीत हैं। उनमें बुढके पश्चात्‌ बहुत भरती हुईं । अशोकके समय बरिपिट- 
कोके मूल स्वरूपका प्रथम संस्कार हुआ । त्रिपिटकोंका उपलब्ध रूप ईसाके 
श् पहली शताब्दीका है। त्रिपिटकके तीन खण्ड हैं-सुत्त पिटक, विनय पिटक 

र धम्म पिंक । इनमें प्रधानतया उस बौद्ध धर्मका प्रतिपादन किया गया है जो 
होनयान संप्रदायको मान्य था | हीनयान प्राचीन बौद्ध घर्मका नाम है। ईंसाकी 
पहली शताब्दीम भारतवर्षके बौद्ध धर्ममो महायानका रूप प्राप्त हुआ। उसमें 
बुद्धको ईश्वर माना गया और ध्म-भाषाके रूपमें संस्कृत भाषाका पुनः स्वीकार 
किया गया। 


सुत्तपिटकम बुद्ध-धर्मका अनुसरण करनेवाली दिनचर्याका और सामान्य 
रूपसे बुद्ध-घर्ममें विहेत आचार मार्गका प्रतिपादन किया गया है। विनय पिटकर्में 
बौद्ध धर्मका विवरण तथा बुद्ध-शिष्योंका वर्णन उपस्थित हैं. | इस पिटकके पाँच 
विभाग हैं जो निकाय कहलाते हैं । निकायका अर्थ है संग्रह । बुद्ध:मिछुओंका 
जीवन-कम ब्राह्मणों अथवा वैदिकोंके जीवन-कमसे किस तरह मिन्न है, वैदिक धर्म 
और बुद्ध-धर्ममें किस प्रकारकी समता तथा विषमता विद्यमान है, आदिके सम्ब- 
न्थर्मे इन निकायोंमें विवरण किया गया है | बुद्के परिनिर्वाणसे सम्बद्ध इचान्त 
विस्तारके साथ इनमें उपस्थित है। परिनिर्वाण॒का अर्थ है अवतारकी समात्ति। 
आह्मणी यज्ञ, तपके प्रकार, जैन धर्मसे बौद्ध धमका सम्बन्ध, मिक्ु-चर्या आदिपर 
प्रकाश डालनेवाले अनेकों प्रचचन इन निकायोंमें पाये जाते हैं। खासकर पाँचवें 
निकायमें हिन्दू औद्धोंकी महत्वपूर्ण और काव्यमय रचना पाई जाती है । इस निका- 
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वक़ा मचा सुतत विश्वग्यापी प्रेमका स्तवन करनेवाला काव्य है | इस पिटककी और एक 
विशेषता यह है कि इसमें “घम्मपद्‌” नामका प्रसिद्ध 'छोक-संग्रह है जो कि 
बुद्ध-धर्मका सारसर्वस्र माना जाता है। घम्मपदका नैतिक सौन्दर्य समूचे संसारमें 
सुप्रसिद्ध है। “ इतिवुत्तक ! नामका बुद्धकी उक्तियोंका गद्यपद्यात्मक संग्रह भी इस 
पिटकमें विद्यमान है । थेरगाथा तथा येरीगाथा याने बौद्ध '्येयवादपर इद्ध 
भिक्ुओं तथा मिक्ुणियों द्वार गाए गए उदात्त गीत भी इसमें हैं और 
“जातक ! नामसे प्रसिद्ध कथाओोंका संग्रह भी है। चातुर्य, नीति तथा अदभुत 
सामर्थ्यकी परिचायक, प्राचीन लोक-कथाओंको बुद्धके पूर्वजन्मकी कथाओंका रूप 
प्रदान करके यह जातकसंग्रह लिखा गया है। तृतीय पिटकमें द्वितीय पिटकके 
ही विषय अधिक पाएडव्य-पूर्ण ढंगसे प्रश्ोत्तरोंके रूपमें रखे गये हैं। 

अन्य पाली ग्रेथोमेंसे * मिलिन्द पन्‍ह ! नामकी पुस्तक हिन्दू बैद्धोंकी ही लिखी 
हुई है । शेष सब अंध सीलोनके बौद्ध भिछुओं द्वारा लिखे गए हैं। “ मिलिन्द 
पन्‍्ह ? ग्रंथकी रचना भारतके वायत््य विभागमें हुई | सिन्धु प्रदेश, गुजरात तथा 
गंगाके आसपासके प्रदेश पर राज्य करनेवाले यूनान वंशके राजा मिलिन्द अथवा 
मिनांडर और बौद्ध आचार्य दोनोंमें धर्म और दर्शनके विषयमें जो वार्तालाप 
हुआ उसे इसमें ग्रथित किया गया है । इस वार्तालाप या संबादकी रचना इंसाके 
पूर्व पहली शताब्दी हुई होगी । 

पाली भाषामें जो बुद्ध-चर्म है, वह हीनयान पन्‍्य है | हीनयानका 
अर्थ है छोटा रथ | कहा जाता है कि इस संग्रदायके विचारोंका प्रतिपादक घर्मग्रं 
संस्कृतमें भी इंसाके पूरवे दूसरी शताब्दीमं ही लिखा गया होगा । आज भी इसके 
धर्मपद, महावस्तु, बुद्धचरित आदि भाग पाए जाते हैं । महायान पन्थने 
संस्क्ृतमें भी बिपुल साहित्यका निर्माण किया था; परन्तु वह संस्कृत कई स्थानोंपर 
सम्मिश्र अथवा अशुद्ध है | “ललितविस्तार! इसका नमूना है । उसपर 
महायान पन्‍्थके संस्कारकी छाप है। ' ललित-विस्तार ? वास्तवमें बुद्चरित है। 
“ जातकमाला, ” ' अवदानशतक', 'दिव्यावदान' तथा 'बुद्धचरित' ये ग्ंथ महायान 
पन्थसे प्रभावित दिखाई देंते है। " अवदानशतक ' इंसाकी दूसरी शताब्दीकी रचना 
है। इसमें संस्कृतके त्रिपिटकोंके उद्धरण मिलते हैं, जिनके आधारपर यह अनुमान 
किया जाता है कि संस्कृतमैँ भी जिपिटक थे । 

बुद्ध-धर्मके संस्कृतमें लिखित अधिकतर ग्रंथ महायान पन्‍्थके आचार्यों द्वारा 
बिरचित हैं। महायानका अर्थ है बड़ा रथ । महायान पस्थका प्रमुख घार्मिक लक्ष्य 

श्र 
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है उस परिस्थितिका निर्माण करना जिसमें आगामी कालके नवीन बोघिसत्वका 
या बुद्धका अवतार हो । वे बुद्ध समूची मानवजातिको निर्वाणकी प्राप्तिके योग्य 
बनाएँगे | हीनयान पस्थ त्रिपिटकको वेदोंकी तरह प्रमाण मानता है; परन्तु महायान 
पन्‍्थका कोई भी अंथ ऐसा नहीं है जो वेदवत्‌ प्रमाण हो। घर्मकी संज्ासे 
विमूषित नो अ्थ प्रसिड हैं । इनमें ' सदूर्म पुण्डरीक? बड़ा ही महत्वपूर्ण ग्रंथ 
है। यह गद्यपद्मात्मक है। इसका पद्म या गाथा शुद्ध संस्कृतमें नहीं है। इसकी 
रचनाका काल ईंसाक़ी दूसरी शताब्दी है। महायान संप्रदायके अनुसार बुद्ध पाली 
अंथोमें वर्शित मनुष्य-रूप भिक्तु नहीं थे। बुद्ध सर्वेश्वर हैं, देवोंके भी देवता हैं 
और शाश्वत विद्यमान रहते हैं | बुद्ध बनना ही हरेक मानवका अन्तिम ध्येय है । 

* करणडव्यूह ? नामका पुराण-प्रंथ चौथी शताब्दीके पूर्व लिखा गया है। 
इसमें अवलोकितेश्वरका वर्णन है । अवलोकितेश्वर बोषिस्त््व हैं । वे 
नीचे प्राशिमाजकी ओर असीम अनुकम्पाले देखते हैं । जब तक सबको मोक्षलाम 
न हो जाय तब तक वे मुक्त होना याने बुद्ध बनना अस्वीकार करतें हैं। अखिल 
मानवजातिके मोच्षकी अति तीत्र चिन्तामें निमम् और इस तरदकी असीम अनुकम्पासे 
ओोतप्रोत मूर्तिका वर्णन संसारमें अन्यत्र शायद ही मिलेगा । 


नागाजुन ? नामके ब्राह्मण आचार्यने बुद्ध-घमंकी दीज्ञा लेकर लगभग ईसाकी 
दूसरी शताब्दीमँ महायान सिद्धान्तको सुन्यवस्थित रूप प्रदान किया। महायान 
संप्रदायके अनेकों ग्रंथ इंताकी तीसरी शताब्दीमें चीनी भाषामें अनूदित हुए, हैं। 
मूर्तियों तथा मन्दिरोंके रूपमें महायान सिद्धान्तका कलात्मक आविष्कार ईसबी 
सनके प्रारम्भमें ही शुरू हो गया था । इस कलाकी रचना गान्धार शैलीमें हुई है। 
पेशाबरके निवासी ब्राह्मणपुत्र आसंगने ईंसाकी तीसरी शताब्दीके अन्त महायान 
संप्रदायको योगविद्यासे संयुक्त किया | 
भारतमें बौद्ध धर्मके न्हातके कारण 
अशोकसे (इंसाके पूर्व २७४ ) लेकर थानेश्वरके हर्षवर्धन (ई, स, ६०६ ) 
तक बुद्ध-धर्मको उदार आश्रय एवं आधार देनेवाले बढ़े बड़े भारतीय 
सम्राद्‌ उस्नन्न हुए.। बढ़े बढ़े ब्राह्मण पणिडित भी मिक्तुओंके संघर्में सम्मिलित 
होकर बुद्ध-पर्मके प्रचारक बने । वैश्यों तथा शद्ठोंके समूहोंने उस घर्मका 
अज्जीकार किया । ईंलाकी दसवीं श॒ताब्दीस उसकी अबनति वेगसे आरम्म हुई। 
अमान समयमें मारतवर्षम॑ बैभवशाली कलाओंके अवशेष, तत्त्वज्ञान और 
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साहित्य इतनी ही बौद्ध बातें शेष रही हैं | बुद्ध-घर्म भारतसे निर्वासित हो गया । 
इसका प्रधान कारण है परम्परागत श्रौत तथा स्मार्त धर्मका वह नवीन संस्कार जो 
बह्यणों द्वारा किया गया । वैदिक परम्पराके बाहरके देवताओं तथा धर्मकी विधियों- 
में खुविधाके अनुसार परिवर्तन करके ब्रा्णणोंने उनका स्वीकार किया और आम 
जनतामें अपने आसनको सुस्थिर बनाया । बौद्ध तथा जैन अ्रमण कुट्म्ब-संस्थासे 
दूर ही रहे | इसके विपरीत बैदिक घर्मके समर्थकोने स्मार्त तथा पौराणिक हंस्कारों 
और धर्म-विधियोंकी सहायतासे जनताके कौटुम्बिक जीवनसे एकरूप होकर डसके 
हृदयमें अविचल एवं अटल स्थान पा लिया । जन्म, विवाह, मत्यु, अनाजको 
बोनेके दिन, फसलके दिन, वसन्तोत्सव आदि भावनाओंको उत्तेजित करनेवाले 
असक्ञोंको धार्मिक संस्कारोंकी सहायतासे पाविश्य-पूर्ण बनानेका कार्य ब्राह्मणोंने 
किया । मानव-जीवनके व्यक्तिगत, कौटम्बिक अ्रथवा सामाजिक सुखों तथा 
दुःखोंकी भावनाएँ जब्र छुब्ध होती हैं. तब्र उनमें दैवी शक्ति अथवा 
पविज्ञताको ढालनेसे मानवोंके अन्तःकरणोंकी शक्तियाँ आवश्यकतासे अधिक 
प्रज्ञोमसे दूषित नहीं हो पार्ती | मानसिक दुर्बलताओं या विक्ृतियोंको ठालनेका 
कार्य धर्म-विधियोंकी सहायतासे संपन्न होता है | जैन तथा बौद्ध अ्रमण धार्मिक 
विधियोंकी इस महिमाको समक न सके | अतएब॒ अन्तमें ब्राक्मणोंने समाजमें 
अपने ख्थानको कायम रुखनेमें यश पाया। 


ईंसाकी आठवीं सदीके आरम्मसे ही भारतमें बौद्ध धर्मकी गिरावटका प्रारम्भ 
हुआ | इसका दूसरा कारण यह है कि बुद्ध-धर्ममें दीबकालतक याने जब्रतक 
भारतमैं हीनयान संप्रदायका प्रभाव कायम था तबतक ईश्वर-भक्तिके सिद्धान्तका 
अभाव था | बुद्ध-धर्मने बुद्धको ईश्वर बनानेकी प्रक्रियाका आरंभ किया। इसका 
यह अर्थ होता है कि बुद्ध-घर्मको अपने मूलभूत धार्मिक अभावका बोध हुआ। 
बौद्धों तथा जैनोंके दर्शनोंमें ईश्वर के अस्तित्वका खण्डन किया है। यह सच है कि 
महायान पन्‍थने बु्धको ईश्वरका रूप देनेका प्रयत्न किया; परन्द इस पन्‍्थके 
तत््-दर्शनमें ईंशवरका समर्थन नहीं प्राया जाता | ईश्वरकी कल्पना स्वाभाविक 
रूपसे प्राचीन तथा मध्ययुगीन मानवजातिके ृदयमें खान ले रही थी; 
क्योंकि उस समय विश्वक्री समस्या उतनी सुलभी हुई नहीं थी जिससे 
विश्वका इंश्वरनिरपेज्ञ॒कार्यकारण-भाव समभमें आ सके । मानवके 
जीवन तथा भविष्यपर अज्ञात अनन्त शक्तियोंका अधिकार है | इस सम्बन्धर्म 
छुल्लों तथा हुःखोंते भरी हुई अलुभूति मानवकों पराधीनताका तीम्र एवं 
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गंभीर ज्ञान कराती थी । अपनी शक्तिसे, आत्मसामथ्येसे आत्माका उद्धार 
करनेके लिए. प्रबल आत्मविश्वासकी आवश्यकता है । वह उस समय साधारण 
मानवके बसके बाहरकी बात थी और आज भी है । अतएव जिस आत्माको 
पराघीनता, दुर्बलता तथा क्लीबताका निरन्तर भान होता हो, वह अपने उद्धारके 
लिए कल्याणमय तथा अनन्त भब्य-शक्तिके आधारको पानेकी उत्कएठासे प्रेरित 
तो हो ही जाएगी और आपत्तियोंके समय बड़े ही आत॑ दृदयसे कदणाका आवा- 
हन अवश्य करेगी | इस तरहके अगतिक तथा झार्त मानवहदयकों “मा शुचः 
याने * शोक मत करो ? कहकर आश्वासन देनेवाला वरद हस्त शैव तथा भागवत 
धर्मोनें आगे बढ़ाया। शैव तथा वैष्णव धर्मोंकी भक्तिके सम्मुख बौद्ध-ध्यान 
विचलित हुआ । साधारण मानव स्वाभाविक रूपसे ध्यानकी अपेक्षा 
भक्तिपूर्ण भजनके रंगमें रंग जाते हैं । वहाँ परमार निराकार तथा 
निर्गुण नहीं रहता; वह सगुण एवं साकार बनता है। जनताके मनपर बौद्ध घर्मका 
जो अधिकार जमा था उसे भक्तिमार्गने नष्ट किया। अतएव बौद्ध धर्म 
अष्ट और अन्तमें भारतसे निर्वासित हुआ । जैन धर्मका भी संकोच हुआ | शैवों 
तया वैष्णवोंके पुराणोंका अनुकरण करनेके बावजूद मी उसे यश प्रात न हो सका; 
क्योंकि उसकी दार्शनिक इ४भूमि उसके लिए अनुरूप नहीं थी। 

बुद्ध-धर्मको पहले पहल जो यश प्राप्त हुआ उसका कारण यह था कि 
परम्परागत वैदिक तथा अन्य देवताओंका स्वरूप शुद्ध नीतिके तस्‍्वोंका परि- 
पालक नहीं रहा था। वैदिक तथा अन्य देवताओंकी कथाएँ, तथा तत्तम्बन्धी 
कर्मकाए्ड दोनों शुद्ध नैतिक आचरण तथा मनके निम्रहके लिए. पोषक नहीं 
थे। चित्तकी शुद्धता तथा सदाचारकी महिमाको पहले पहल प्रकाशमें ले आनेका 
काम उपनिषदोंने किया | तीर्थंकर तथा बुद्ध उस महिमाके विशुद्ध स्वरूपको साधा- 
रुण जनताकी पहुँचकी परधिमें ले आए.। परन्तु उन्होने इस महिमाकों ईश्वर- 
मक्तिके साथ नहीं जोड़ा | शैव तथा वैष्णव धर्मोने ईश्वकको नीति-तत्वोंके 
परिपालकका, वीतराग मुनियोंके तारकका रूप दिया। इसीसे उनके सामने बौद्ध 
तथा जैन धर्म निष्पम हुए। 

शिव, विषूषु, सरस्वती, महादेवी आदि देवताओंका स्वीकार करके महायान 
पन्‍्थने पौराणिक हिन्दू धर्मकी परम्परासे जोड़नेकाप्रयल किया। अन्तमें 
संत्रमागंका भी अवलम्ब करके गुसतविया, जादू तथा संभोगकी प्रहृत्तियोंके उत्तेजक 
क्मैकाएडों और सांधिक पूजा-पकारोंकी बौद्ध धर्ममें धूम मची । शैव तंजोका 
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आश्रय लेकर अन्य शैब देवताओंके साथ लिब्यूजाका भी स्वीकार किया गया । 
परन्तु इस तरहके समन्वयमें बुद्ध-बर्मका ही लोप हो गया। 
बौद्धप्रणीत भारतीय कला 

हिन्दू धर्मके इतिहासिक स्वरूपकों निश्चित करनेमें बुद्ध-घर्मका इतिहास तथा 
कलाओंका अध्ययन अत्यन्त उपयोगी सिद्ध होता है | बुद्ध-घर्मके प्रथण काल- 
खएरडमें ही जब हीनयान सिद्धान्त प्रचलित हो रहा था तब भारतीय स्थापत्यकला 
तथा मूर्तिकलाका धार्मिक रूपमें अवतार हुआ । अशोकका साम्राज्य 
( इंसाके पूर्व २७२ से २३१) भारतभरमें फैला हुआ था। इसी समय भारतीय 
कलाके इतिहासका सूत्रपात होता है। स्मारकोंकी रचनाके लिए. पाषाणोंका उप- 
योग इस समय शुरू हुआ | बुद्धेके अवशेषोंकों लेकर उनपर स्वूपोंकी रचना 
पहले आरम्भ हुई। मध्यभारतका सौंचीका स्तूप खबसे पुराना और उत्कृष्ट ढेंगले 
सुरक्षित नमूना है । यह एथ्वीके अर्धगोलकी तरह दिखाई देता है। ईटोंसे इसकी 
रचना हुई हे और इसकी संरक्षक इति तथा प्रवेशद्वार पाषाणोंसे बने हैं | ईमारतके 
काठके कामकी तरह यह पत्थरोंका काम है। स्वूपके मस्तकपर सन्दूकके जैसा आसन 
और उसपर छुज् तैयार किया जाता था । यह सम्रादका चिह है। यह तो आजकाल स्वूपों- 
पर नहीं दिखाई देता; परन्तु वह प्राचीन कालमें ज़रूर रहा होगा इसका अनुमान 
स्तूपोर्म खोदे गए चित्रोंस किया जा सकता है। भारतीय तथा चीनी खापतयकलाके 
विकासमें स्तूपकलाका बड़ा ही अच्छा उपयोग हुआ । तोरणों या बन्दनवारों तथा 
प्रवेश-द्वारोंकी स्चनाका अनुकरण एशियाके अन्य देशोमें हुआ । बौद्ध स्थापत्यका 
दूसरा प्रकार है बौद्ध समा पा । इतर गिरनापरे तथा बदके चलो बहुत 
ही समता है । ये चैत्य पर्वतमें पाषाणोंमे खोदे गए हैं। इनके एक छोरपर बीचों- 
बीच, सामने स्तूप रहता है । चैत्यमें जिस जगह स्वूप रहता है उसी स्थानपर गिरणा- 
घरमें वेदी रहती है। चैत्पोंके सुन्दर नमूने अजंताकी गुहाओमे विद्यमान हैं। बस्बई- 
पूना रेलवे मार्गेके निकट कारलामें एक सबसे सुन्दर चैत्य विद्यमान है। संगतराशीके 
ये सब्र काम ईसाके पूर्व २५० से ई. स. ६०० तक के कालमें संपन्न हुए हैं । 
तीसरा स्थापत्य-प्रकार है विहार अथवा बौद्ध मठ । भारतमैं करीब करीब 
एक सहस्त॒ विहार पाए, जाते हैं । प्रधान रूपसे महाराष्ट्र ही इनका मुख्य 
स्थान है। अजंता, वेरूल, नासिक, जुन्नर, भाजे, नाणेघाट आदि स्थानोंपर ये 
बिहार बढ़ी अच्छी अवस्थामें विद्यमान हैं। बीचमें सभाणह और चारों ओर 
शयनकी कक्चायें यही इनका साधारण रूप रहता है | प्राचीनतम विहारोके कमरोंमें 
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पत्थरका शब्यास्थान रहता है। करीब करीब चालीस विहार ईंसाक़े पूर्ववर्ती 
कालके हैं। |; 


ई. स, ४० तक बुढु-घमम हीनयान संग्रदायके रूपमें ही विद्यमान था। 
उसमें बुद्ध/मूर्तिकी पूजा नहीं थी | अतएव उस समयक्की क्लामें बुद्ध-मूर्ति 
नही पाई जाती । उस कालमें स्तूप, बोधिहत्ष, बुद-चरण, मिशल तथा घमे- 
चक्रको ही पवित्र मानकर उन्हें प्रशिपात किया जाता था। भारहूत, सॉँची तथा 
बुदगयाके स्तूपोमे और महाराषट्रकी खापत्यकलामें इस बातका प्रतिबिम्ब मिलता 
है। बौद्ध कलाके द्वितीय युगमें याने महायान संग्रदायके प्रभावके समय इंसाकी 
दूसरी शताब्दीसे बुद्ध मूर्तियोंके निर्माणका प्रारम्भ हुआ । कहा जाता है कि गास्घार 
देशमें काबुल तथा स्वात नदियोंकी उपत्यकामे बुद्धकी मूर्तियोंका प्रथम निर्माण 
हुआ। पहले उस बुद्ध-मूर्तिका निर्माण हुआ जो सिद्धासन या पद्मासनपर स्थित 
और तेजोवलयसे संयुक्त थी। समूचे संसारमें इसीका अनुकरण किया गया। झर्ज- 
ताकी गुह्माओमें जिस तरह सिद्धासनपर स्थित बुद्धकी मूर्तियाँ पाई जाती हैं उसी 
तरह महानिवाणके समय शब्यापर लेटी हुई मूर्तिके भी दर्शन होते हैं। इसमें 
बुद्धके विरहके दुःख निमग्र एवं आर्त मानव और उनके निर्वाणसे प्रसन्न होकर 
पुष्प-बृष्टि करनेवाले देवता चित्रित हैं । अजंतामें जिस तरह स्थापत्यकला तथा 
मूर्तिकला दोनोंके सर्वथा अजेय ऐश्वरयके दर्शन होते है उसी तरह सारतीय चित्र- 
कलाके मनोहर आविष्कारकी चरम सीमाके भी । सच तो यह है बुद्ध-्मने 
कलाको अनुपम तथा अमर ऐअश्वर्य प्रदान किया है। 


जैन धर्मका उदय, उसके प्रवर्तक महावीर 


इंसाके पूर्व छठी शताब्दीमें हिन्दुओंने जिस तरह बौद्ध धर्मको जन्म दिया 
उसी तरह ही जैन धमक्ो भी । कई लोगोंका कथन है कि चैन धर्मकी पूर्-परम्परा 
बुढ़के पूर्ववर्ती कालसे ही चली झा रही थी । तीरकर महावीर बुध समसाम- 
बिक ये | हाँ, इतना तो निश्चय ही कहा जा सकता है कि उन्होंने 
छुडके पूर्व धर्मखापनाके कार्यका आरम्भ किया । ज्िपिटके बुद्धचरित्रमें “ निमंठ 
नातपुत्त'के रूपमें महावीरका निर्देश किया गया है | बुद्धु-धर्मकी ही तरह जैन 
धर्म भी हिन्दूधर्मकी वैदिक परम्परासे कूटकर निकली हुई शाखा है इस बातको 
अस्वीकार नहीं किया जा सकता, ब्राह्मणोंकी प्रधानता तथा वेदोंका प्रामाए्य 
दोनोंको मात्यता न देनेके कारण जैन धर्म अलग ,निकला.। ईश्वरके अस्तित्वको न 
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माननेकी कल्पना वैदिक परम्पराके कपिलमुनिके सांख्य संग्रदायमँ भी है । जैन 
धर्ममें भी कर्मविपाकका सिद्धान्त, संसार, ढुःखवाद, तत्वशानसे कैबल्यकी प्राप्त 
आदि बातें उपनिषदोंके संप्रदायसे अविदद्ध हैं। क्‍या वैदिक, क्या बौद्ध, क्या जैन 
तौनों धम्म वैराग्य तथा संन्यास-दीक्षाको मोचका साधन मानते हैं। अतएव यही 
कहना अधिक युक्तियुक्त दिखाई देता है कि वेदविरोधी होते हुए. भी जैन धर्म 
हिन्दू-संस्क्ृतिकी ही एक विकसित शाखा है | क्या हिन्दू, क्या जैन दोनोंके, राज- 
नीति, विधि-विधान या कानून, ज्योतिष, वैयक, अलझ्ार आदि शात््र तथा काव्य 
अथवा धार्मिक उपासनाकी परिभिके बाहरके सांस्कृतिक अज्ञ एक ही हैं । 


पालीमे लिखित बौद्धोंके धर्मग्रंथोंमें कई बार जैन धर्मका उल्लेख एक विरोधी 
संप्रदायके रूपमें किया है। उसमें महावीरका तो निर्देश है; परन्तु अन्य ती्थ- 
करोंकः नहीं है । महावीरका जन्म पाटल्िपुत्लस सताईस मीलकी दूरीपर 
स्थित वैशाली नगरके ज्ञात नामके क्षत्रिय कुलमें हुआ | तीस वर्षकी अवस्थामें 
माता तथा पिताके वियोगके उपरान्त परिब्राजक बनकर उन्होंने बारह वर्षोतक 
तपस्या की । तल्वके साज्षात्कारके उपरान्त वे कैबल्यके पदपर आसीन हुए और 
बद्त्तर वर्षकी अवस्थातक ( ईंसाक़े पूर्व ४८० ) उन्होंने धर्मकी स्थापनाका महान 
कार्य किया। अन्तमें 'पावा/'में उन्होंने अन्तिम समाधि ली | 


जैन धर्मप्रंथोंकी पौराणिक कल्पनाके अनुसार महवीरके पूर्व तेईंस तीथकर 
हुए ये। इसके लिए, इतिद्वासिक प्रमाण नही मिलते | जैन घर्मके “ आगम ? 
अथवा सिद्धान्त ” नामके धर्मग्रंथोंका सुब्यवस्थित संकलन तथा संपादन 
देवधिंगणिने ई. स. ४५४ में किया । इसके पूर्व इन अ्रंथोंका स्वरूप 
विस्वलित और मौलिक परम्परा .था। च्रयुप्त मौके समय ( ईंताे पूर्व ४०० ) 
पाटलिपुत्रमें महावीरके शिष्योंकी पहली धर्मपरिषद्‌ संपन्न हुईं | इस समयसे लेकर 
वल्लमीमें देवधिगणिकी नेतृतामें संपन्न घ्म-परिषदके समय तकके आठ सौ बरसोंके 
कालका संस्कार इन आगमोंपर हुआ है । इनमेंका 'छोकसाहित्य अधिक प्राचीन 
आषाम है। यह प्रमाणित नहीं होता कि इनमें चौवीस तीर्थकरोंका जो उल्लेख 
है वह ईंसाकी पहली शताब्दीके पूरववर्ती कालका है । जैन धर्मग्रंथोंकी भाषाको जैन 
प्राकृत कंड्रा जा सकता है। इस भाषाका दूसरा नाम है अर्धमागधी । धमप्रंथोंके 
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अतिरिक्त जो जैन साहित्य है, वह जैन महाराष्ट्रीमें लिखा गया है| ऐसा भी कहा 
जाता है कि आगमग्रंथोंके कुछ अंश महावीरके कालसे चले आए हैं । 

तपस्बी मुनियोंका संप्रदाय ऋग्बेदके पूर्वव्ती कालसे ही चलता 
आया है। आजकल पौराशिक धर्मके रूपमें जो प्रसिद्ध है उसका मूलल्ोत वेदोंके 
पूर्ववर्ती कालतक पहुँचता है । परन्दु उपनिषदोंके कालके वैदिक धर्मसे जैनों तथा 
बोद्धोंके धर्मोंका प्रामाणिक सम्बन्ध अधिक अच्छे रूपमें स्थापित किया जा सकता 
है। झतएव यह कहना संभव है कि जिस तरह वैदिक धर्मपर बेदोंके पूर्ववर्ती 
समयके अवैदिक संप्रदायका असर पड़ा उसी तरह जैन तथा बौद्ध धर्मोके निर्माणमे 
भी पढ़ा होगा। यद्यपि यह पूर्णतया निश्चित नहीं किया जा सकता कि जैन धर्मका 
डद॒य महावीरसे हुआ, फिर भी इतना तो निश्चयके साथ कद्दा जा सकता है कि 
जैन धर्मको स्पष्ट तथा विकसित रूप महावीरद्वारा ही ग्रा्त हुआ | तीर्थकर पार्शव- 
नाथ इतिहासिक व्यक्ति हैं या नहीं इस विषयमें संशोधकोंका एकमत नहीं हैं| पारश्व- 
नाथका संप्रदाय महावीरके पूर्व कई शताब्दियोंतक विद्यमान रहा होगा । 
पार्शननाथका धर्म संन्यास-प्रधान नहीं था; उसमें नम्न-दीक्षा नहीं थी । इसी 
बजहसे निश्चके साथ यह कहा जा सकता है कि संन्यासप्रधान तथा नम्न-ब्रतको 
अपनानेवाले जैन धर्मके प्रवतंक महावीर ही हैं। ' उत्तराष्ययन ” नामके 
आगममें “केशी-गौतम-संबाद ! नामका एक प्रकरण है । “ उत्तराध्ययन ! की 
रचना महाबीरके उपरान्त कई सदियों बाद हुई होगी। परतु उसका “ केशी- 
गौतम-संवाद' निस्सन्‍्देह एक इतिहासिक सत्यका सूचक है। पर इस संवादको पौरा- 
सिक ढंगसें लिखा गया है और इसलिए इसका इतिहासिक मूल्य घट गया है | 

“केशी-गौतम-संवाद ? में महावीरके समक्ष की गई वह चर्चा सम्मिलित है जो 
पारश्वनाथ संप्रदायके आचार्य केशी और महावीरके शिष्य गौतमके बीच हुई थी। 
वास्तवमें इस संवादमें पार्श्वना थ तथा महावीरके धर्म म्बन्धी उपदेशोंके भेदका दिग्दर्शन 
किया गया है। केशिकुमार कहते हैं, चातुर्याम धर्मके चार ही प्रकार हैं - अहिंसा, 
सत्य अस्तेय तथा अपरिप्रह। महावीरने चरिज-धर्मके पाँच प्रकारोंका प्रतिपादन किया 
है, सो क्‍यों ! उन्होंने दूसरा प्रश्न पूछा, महावीरने दिगम्बर-दीक्षाका प्रवर्तन 
क्यों किया ! उपर्युक्त दो प्रश्नोंके आधारपर यह प्रमाणित होता है कि पाश्चनाथके 
धर्ममें ब्रह्मचर्य * महात्रत ! अर्थात्‌ संन्यास या नप्म ब्रत प्रधान नहीं था। 
गौतमके उत्तरसें केशिकुमारका समाधान हुआ | पार्श्नाथ तथा महावीरमें कोई 
मौलिक मतमेद नहीं था। भ्रतणव दोनों: ही एक धर्मके प्रवर्तक माने गए। 
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* छेद्गोपस्थापन ? नामका तप जैनधर्मका प्रमुख अंश है । इस तपका अर्थ है 
प्राक्तन पापका छेद्न या विध्वेस करनेके लिए प्रायश्चित्त लेकर झात्यन्तिक संयममें 
आत्माकी स्थापना करना । केवल आद्य तीयंकर ऋषमभदेव तथा महावीर इन 
दोने ही “ छेद्रोपस्थापन ” नामके तपको महत्व दिया | ऋषभदेवकी सहायतासे 
जैन धम तथा वैदिक धर्मके हूटे हुए सम्बन्धको जोड़ा जा सकता है, उनका विच्छिन्न 
सम्बन्ध फिर एकरूप बनता है । वायु, ब्रह्माण्ड, अमि, विष्णु, मार्कए्डेय, कूमे, 
लिज्ष, बाराह, स्कंद तथा भागवत जैसे वैदिक मार्गका अनुकरण करनेवाले पुराणोमें 
ऋषमभदेबका निर्देश एक परमहंस एवं अवधूत योगी तथा जदाघारीके रूपमें 
आया है । कर्मक्षयके अमिप्रायत्त उम्रतम तपस्या करनेवाले साथुओंके 
अनेकों संप्रदाय वैदिक परम्परामें आज भी पाए. जते हैं| अतएव यह मानना 
संभव नहीं कि जैन धर्म ऋषभदेवके कालसे एक श्रथक संप्रदाय था । यदि 
महाबीरको ही जैन घर्मकी एरथक्‌ स्थापना करनेवाले प्रवर्तक मान लें, तो ही जैन 
इतिहासका तर्कसरैगत तथा ब्योरेवार प्रतिपादन करना संभव है । 

संसार तथा मोक्षके सम्बन्धर्मे जैनोंकी विचार-पद्धति बैदिकों तथा बौद्धोंकी 
विचारप्रणालीके समान ही है। जैन धर्ममें कायक्केशात्मक तपको प्रधानता प्रात 
है, वैदिक तथा बौद्ध धर्मेर्मे वैसी प्रधानता नहीं है। जैन साधुओमें आमरण 
* निरशन ब्रत! याने निराहार रहनेके श्रतका आचरण करनेकी पद्धति प्रचलित 
है। क्या वैदिक, क्‍या बौद्ध, क्‍या जैन सबके योगशास्त्रसम्बन्धी सिद्धान्त 
एक ही हैं; परत जैन धम्ंशाख्रने अहिंसके अतको बुद्ध-घर्मकी अपेच्ा 
भी अधिक महिमा प्रदान की है। उम्र तपस्या करनेमें ही जैन साधुओंकी 
समूची आत्म-शक्तियोंका विनियोग हुआ । फलतः धर्मका दिग्विजय करनेके 
लिए, उन्हें अवसर ही नहीं मिला। समूची शक्ति आत्यन्तिक तपमें ही क्षीण हो 
गई ! बुद्ध-धर्मने सर्व मद्दाब्रतोंका परिपालन बड़ी ही संयत मात्राम किया. और 
इसीलिए उस धर्मके अनुयायी दिग्विजयके महान्‌ कार्यमें अपनी शेष शक्तिके 
संचयका उपयोग करनेमें समर्थ हुए। 

भारतवर्षमें इस्लामके आगमनके पूर्ववर्ती कालमें जैन धर्म बहुत ही प्रभावी 
था। प्राचीन विस्तृत राज्योंके अनेकों हिन्दू अधिपति जैन ये । हिन्दुओंके दर्शनों, 
कलाओं तथा विद्याओंके उत्कर्षमें जैनोंने बढ़ा ही महत्त्वपूर्ण सहयोग दिया है। 
वर्तमान समयमें जैन धर्मके अनुयायियोंकी तादाद लगभग पन्द्रह लाख है। 
सामाजिक दृष्टिकोशसे हिन्दू रुमाजमें जैनोंका स्थान बहुत ही उच्च 
कोटिका है, विद्या तथा व्यापार दोनोमें उनका बड़ा प्रभाव है | 
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महावीरका चरित्र-बास्तवमे साथुचरिजका प्रथम आदर्श 

महावीरका चरित्र वास्तव साधुके उस चरित्रका सबसे प्राचीन उदाहरण है 
जिसमें अहंता तथा ममताका समूल नाश हुआ है। तीरथकरोंका अतीव अतिर- 
झित वर्णन करनेमें जैन धर्मप्रंथोंने कोई कोर-कसर बाकी न रखी, किसी भी 
मर्यादाका पालन नहीं किया। अतएब कृष्णके चरित्रकी ही तरह महावीरका 
चरित्र भी अद्भुत चमत्करोंकी विभिन्न कथाओंसे परिपूर्ण है। उसमेंसे सत्यका, 
यथार्थताका चयन करना सचमुच टेढ़ी खीर है। तीर्थकरोंके मुखके चारों ओर 
सूर्यकी अपेज्षा सौगुना अधिक प्रकाश है; उनका प्रतिबिम्ब नहीं पड़ता। 
उनके चरणोंके नीचे कनक-कमल खिले हुए रहते हैं। उनके परिवारमें एक 
कोटी देवताओंका समावेश होता है। वे जहाँ पहुँचते हैं. वहाँ 
सुगन्धसे संयुक्त जलकी ब्रष्टि होती है, भूमिके कष्टक अधोमुख होते हैं, 
समूचे आकाशम्म दुन्दुमिकी ध्वनि सुनाई देती है। आकाशमें धर्म-चक्र 
चूमता रहता है; पुष्पश्ृष्टि निर्तर होती रहती है; विविध पत्ती उनकी 
परिक्रमा करते रहते हैं| उनका धर्म-ध्वज रत्ममय होता है । उनके शर्रीरोंमें 
स्वेद आदि मैलॉंका अभाव रहता है। वे अपनी आँखोंको बार बार खोलते नहीं 
और बन्द भी नहीं करते | उनके मुल्ल चार होते हैं। न उनके नाखूत कमी बढ़े 
होते हैं न बाल । वे आकाशमें संचार करते हैं । वे जहाँ निवास करते हैं उस 
प्रदेशके चारों ओर शत योजनोंतक अकाल महीं पढ़ता; न अतिद्ृष्टि होती है न 
अनाबृष्टि । वे जिस राज्यमें रहते हैं वहाँ शतुके आक्रमणका भय नहीं रहता। 
उनके शरीर शुभ लक्षणोंसे युक्त, मल-विहीन, व्याधि-हीन, सुगन्धित तथा सुन्दर 
रा हैं। तीर्थकरोंमें इल तरहके सहजञात अतिशय तथा देबकृत अतिशय होते 

त 


अंलुक्तिको छोड़कर महाबीरके चरिजकी ओर अगर हम ध्यान दें तो उसमें 
ईसा मंतीहके चरित्र एव आदेशंका पूर्वरूप प्रतिबरिम्बित दिखाई देता है। महावीरके 
चरिजरम तितिक्षा, कमा, अहिंसा, समता, त्याग आदि अनमोल ग्ुणोंका चरम 
उत्कष॑ दिखाई देता है। ईसा मसीहने कहा है, ““ जो कुती ले जाए. उसे कोट 
भी उतारकर दे दो। ” महावीरके चरितरमें ऐसे अनेकों अवसर हैं। दीक्षित 
होनेके उपरान्त महाबीरने अपने पास एक़ ही बल्लर रखा था। राजकुमार होनेके 
कारण वह वस्त्र बढ़ा मूल्यवान्‌ था। एक गरीब ब्राह्मणने उन्हें राजपुत् 
समझकर उनसे मिक्तांकी गराचना.की.। उस समय महावीरेने कह्ठा, “मैं सभी 
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बस्तुओंका त्याग कर डुका हूँ । तस्हें देनेके लिए. मेरे पास कुछ भी नहीं है; फिर 
भी इस वच््रका आधा अंश तुम्हें देता हूँ। ” ब्राह्णने उस वच्लका स्वीकार किया 
और सुधारके लिए, उसे एक कुशल दर्जीको सौंपा | वह दर्जी कहने लगा, “ इसका 
शेष अंश लाओगे तो बहुत घन पाओगे।” अब वह ब्राक्मण महावीरके पीछे पीछे 
फिरने लगा । महावीरका आधा वस्त्र एक समय किसी कैंटीले पौधेमें उलक गया। 
पौधेसे निकालकर ब्राह्मणने उसको ले लिया | उस दिनसे महावीरने कभी बच्र नहीं 
पहना । इसी तरहकी और एक कथा[यों है :-वर्षाऋत॒र्म महावीरने एक कुलपतिके 
आश्रममें निवास किया था। कुलपतिने उनके लिए एक घासकी भोंपड़ी बनवा दी 
थी । पासके गाँवकी गौओंने उसे घेर लिया और घास खाना शुरू किया। महावीरने 
ऑॉपड़ीको बचानेका तनिक भी प्रयत्न नहीं किया और गौओंकों घास खाने 
दिया । इसके लिए. आश्रमके निवासियोंने महाबीरको दोषी ठहराया। महावीरने 
उस आश्रमका परित्याग कर दिया । तालर्य वैराग्य, चैये, दीरवदर्शिता, जमा आदि 
ग॒ुर्शोका आदरश उपस्थित करनेवाली इस तरइकी अनेकों कथाएँ महावीरके. 
चरित्र्मँ विद्यमान हैं। 


जैनोंके धर्मग्रंथ तथा साहित्य 


जैन धर्मके संप्रदायोमें कई भेद हैं और उनमें परस्पर-निन्‍्दा करनेवाली 
कथाएँ: भी प्रचलित हैं | ईसाकी पहली शताब्दीतक जैनोंके दो मुख्य 
संप्रदायोंका याने श्वेताम्बरों तथा दिगम्बरोंके प्थोका निर्माण हुआ। इनमें 
दिगम्बर-संप्रदाय अधिक प्राचीन है। इस संप्रदायकी धारणा है. कि विशुद्ध आग- 
मके स्वरूपमें लिखे गए जैन धर्मग्रंथ नष्ट हो गये हैं। परन्दु इतिहासिक दृष्टिकोशसे 
भाषाके विकासके प्रमाणोंके आधारपर उपलब्ध “ आगमिक ? याने आगम-सम्बधी 
साहित्यके क्रमको निर्धारित किया जा सकता है | साधारणतया यह अनुमान भी 
किया जा सकता है कि उस साहित्यका कुछ अंश महाबीरके कालसे ही. 
चलता आया है | आगम अथवा, सृतम्ंथ, आगमकी टीकाएँ, दशनम्थ, 
पुराण-साहित्य तथा ललित साहित्य आदि कई प्रकारोंक विविध अंश 
जैन वाड्मवमें पाए जाते हैं । सृतरप्रंथोमेंस “ उत्तराध्ययन-सुत्र ” एक 
सुन्दर धार्मिक काव्य है | इसमें बौद्ध-साहित्यकी तरहके इश्टन्त, संवाद 
( वार्तालाप ), सिद्धान्त तथा गीत सम्मिलित है। टीका-संथेमिं जेन घर्मके 
इतिहासके तथा तात्तविक विचारोंके विविध साधनोंकी सामग्री मिलती. 
है. । इनमें बौद्ध जातक-कथाओंकी ही तरह तत्वजजोधक कथाएँ... भरपूर: 
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हैं । भद्रवाहुके छोकोंके बीच कई मनोहर कथाओंको पिरोया गया 
है। “शान्तिसूरि ! तथा “ देवन्द्रगणि ” की टीकाएँ. सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण हैं। 
* शान्तिसूरि ? इंसाकी ग्यारहवीं शताब्दीमें विद्यमान ये । जैनोंकी अधिकांश 
पौराणिक कथाएँ वैदिक पुराणोंके कथांशोंस ली गई हैं। जैनोंका कथाकोश 
महत्त्पपूर्ण कथाओंका संग्रह है। कथा-साहित्यमें गुजरातके महान्‌ परिडत कवि 
तथा साथु हेमचन्द्र ( जन्‍म ई. स. १०८६ ) द्वारा विरचित ' त्रिषष्टिशलाकापुरुष- 
चरित 'का स्थान निस्सन्‍्देह बहुत ही उच्च कोटिका है। जिनसेनका ' पार्श्ाम्युदय? 
काव्य (ई. स, ८०० ) वास्तवमें संस्कृत साहित्यका चेतोहर अलक्ार है। 


जैनोंका तत्वदर्शन 

तत््वदर्शन तथा तकशास््रमें जैन धर्मने जो कार्य किया है, वह अपना शाश्वत 
मूल्य रखता है। इस क्षेत्रमें वैदिकों, बौद्धों तथा जैनोंका कार्य तुल्यबल है । 
पारस्परिक संघर्ष तथा सहयोगके कारण इस विषयका बड़ा ही सुन्दर उल्कष हुआ 
है। “ सिद्धंलन दिवाकर ? तथा “ समंतभद्ग ” इन दो महानुभावोंने जैन दर्शनकी 
नींब डाली। सिद्ंसनका जन्म एक ब्राह्मण-छुलमें हुआ था। सिदसेन तथा 
समंतभद्नने महावीरके तत्वदर्शनकों तर्कशात्रकी इष्टिसे विशुद्ध रूप प्रदान किया। 
इन्होंने उस विचार-पद्धतिकी स्थापना की, जो अनेकान्तवाद अथवा स्थादबादके 
नामते संसारभरमें प्रसिद्ध है। सिद्धसेन दिवाकरके “सम्मतितर्क! तथा “न्यायावतार” 
और समंतभद्रकी * आसमीमांसा ” विख्यात दार्शनिक प्रंथ हैं | दिगम्बर संप्रदायमें 
पणिडित पात्रस्वामीने तर्कशास्त्रकी रचनाका सृत्रात किया | हरिभद्र तथा अकलंक 
नामके दो पणिडितोने जैन दर्शनका साज्लोपाज़् विस्तार किया । हरिभद्रविरचित 
* घड्दर्शन-समुच्चय ! दर्शन-शास्रपर लिखे गए ग्रंथोमें एक जगमगाता रत्न है। 
हरिभद्रसूरिसे लेकर वर्तमान समयतक जैन परिडतोंकी परम्परा अविच्छिल्न रूपमें 
विद्यमान है। भारतीय संस्क्ृतिके विकासमें हेमचल्दने जो महान्‌ कार्य किया है 
वह्‌ निस्सन्देह समस्त हिन्दूजातिक लिए अमिमानका विषय रहेगा । क्या 
तर्कशास््र, क्या व्याकरण, क्या कोश, क्या कविता आदि विविध विषयोंको इस विद्वानने 
ही समृद्ध किया है। जैनोंकी दाशनिक विचार-पद्धतिमें 'अनेकान्तवाद ! एक ऐसा 
महान्‌ मौलिक सिद्धान्त है जो तर्कशास््रकी दृष्टिस सूच्म तथा अविचल ह। 
इस “अनेकान्तवाद 'मैं तथा पश्चिमीय दार्शनिक हेगेल और काले माकसद्वारा 
पुरस्कृत एंब श्रतिपादित विरोध-विकासपद्धतिमेँ बहुत द्वी समता है। जैनोंके 
तत्वदशन तथा सांख्य दर्शनमें मी महत्वपूर्ण समता पाई जाती है अवश्य; 
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परन्तु यह भी सर्वथा सत्य है कि जैनदर्शनका विकास खतंल रूपसे हुआ 
है । बैदिकों तथा बौदोंके दार्शनिक विचारोंका गहरा अध्ययन करके 
ही जैन दार्शनिकोने अपने तत््वदर्शनकी स्थापना की है । अतएव आपसमें 
संघर्ष करनेवाली विचार-पद्धतियोंका सुन्दर समन्वय करनेवाले “अनेकान्तवाद? 
जैसे महान्‌ सिद्धान्तकी वे स्थापना कर सके | जैन दार्शनिकोने इस सत्यको 
भली भाँति समझ लिया कि सब तस्वदर्शन-चाहे आपसमें कितने ही प्रतिदवंद् 
क्यों न हाँ- अपनी अपनी अनुभूतिजन्य तथा तार्किक सुसंगतताको कायम रखनेमें 
निरल्‍्तर यलशील हैं और इसे समभक्कर उन्होंने तत्तवदर्शनके प्रत्येक प्रयलको सापेक्ष 
सत्यता प्रदान की | इस “ झनेकान्तवाद'के स्वीकारके कारण परमतसहिषूषुता उनमें 
खूब बढ़ी । हरिभद्रलूरि सब दर्शनोंके प्रकारड परिडत ये । उन्होंने कहा, “ मैं न 
महाबीरके सम्बन्धमें पक्तपात रखता हूँ, न कपिल आदिका द्वेष करता हूँ । वही कथन 
स्वीकराह है जो युक्तियुक्त होता है। ” महापरिडत तथा कवि हेमचन्द्रने सोमनाथके 
मन्दिरमें प्रणाम करते हुए. कह, “ मैं उसकी वन्दना करता हूँ जिसके मनके राग, 
द्वेष, आदि संसार-बीजके अड्कुरकी बृद्धिमें सहायक विकारोंका क्षय या विध्वंस 
हुआ है; चाहे वह बह्मा हो, ।वैषापु हो, हर हो अथवा जिन हो ”। 


जैनोंकी भ्रष्ट स्थापत्यकला 


यद्यपि जैन धर्म बुद्ध-धमकी अपेक्षा प्राचीन है तो भी जैनोंने अपनी कलाका 
निर्माण बौद्ध-कलाके परवर्ती कालमें किया । काशीप्रसाद जायसबालके 
मतालुसार उड़ीसा प्रान्तके इंसाके पूर्व दूसरी शताब्दी विद्यमान सम्राद खार- 
बेलने उद्यगिरिपर जैन अर्हन्तोंके मन्दिरोंका निर्माण किया था। खारवेलने 
मगधके राजाको परास्त करके पहले तीयैकरकी अर्थात्‌ आदिजिन ऋषमदेवकी 
मूर्तिको प्राप्त किया था | कुछ परिडतोंका कथन है कि मथुरामें ईसाके पूर्व छठी 
शतान्दीमें जैन स्वूपोंका निर्माण हुआ था| “ कुशान? - कालमें भी जैन शिल्प 
अस्तित्व था इस विषयमें कुछ प्रमाण मिलते हैं। शुसवंशके राजाओंके 
कालकी सुन्दर जैन मूर्तियों भम्रावसथामें पाई गई हैं; परन्‍ठ ई०स० ६०० 


₹ पक्तपातो न मे बीरे न द्वेषः कपिलादिषु । 

युक्तिमद्वचन यस्य तस्य कार्य: परिप्हः । .( लोकतत्बनिर्णय ) 
२ भवबीजाइकुरजनना रागाद्या क्ुयमुपागता यस्य। 

ब्रह्मा वा विषुर्वा हरो वा जिनो वा नमस्तस्मै ॥| 
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तक जैनोंकी वैभवशाली कलाके दर्शन नहीं होते। जैनोंने उस खापतयका निर्माण 
किया जिसमें द्राविड तथा आर्य शैलियोंका समन्वय किया गया है। जैनों 
द्वारा निर्मित कीर्तिस्तम्म अथवा मन्दिरोंमें पथक रूपसे निर्मित स्तम्म उनकी 
कलाके यशके परिचायक हैं । दक्तिणमें जैनोंके अनेकों ऐसे बहुतसे स्तम्म पाए 
जाते हैं जिनपर नकाशी की गई है। राजस्थानमें विद्यमान चित्तौढ़ गड़का 
जयस्तम्म आज भी दर्शकोंके चित्तकों विस्मयविमुग्ध करता है। इसकी ऊँचाई १२२ 
फीट है और इसकी नौ मंजिलें हैं। इतना सुन्दर और भव्य स्तम्भ संसारमें अन्यत्न 
कहीं भी नहीं मिलता । इसपर जो नक्ाशी की गई है बह एक ऐसी अनूठी चीज 
है कि सचमुच देखते ही बनता है। 

उत्तर भारतके प्राचीन जैन मन्दिर, रोमके साम्राज्यके कालकी या मध्यवुगके 
योरोपकी स्थापत्यस्वनाकी कलाओंकी अपेक्षा स्थापत्यकी बहुत ही आगे बढ़ी हुई 
और उन्नत शैलीके सुन्दर नमूने हैं। आवू-पहाड़पर स्थित श्वेत पाषाणोंसे बना 
हुआ जैन मन्दिर स्थापत्यकी विस्मयकारिणी शक्तिके ऐश्श्र्यकों पूर्णतया प्रकट 
करता है । क्‍या उसका गुम्बरद, क्या उसके आधाररूप आठें स्तम्भ, 
क्या उन स्तम्भोपर स्थित मिहरात्रैं, क्या उन स्तम्भोके पीछे गुम्रका आधार 
बनी हुई दीवारें, क्या उन दीबारोंमें खिवत नकाशी या खुदाईके कामसे अलइकृत 
द्वार-सबकी संवादिता तथा परस्पर-पूरकता शत्रतिःशत नयनमनोहर है। मिहरा- 
बॉकी रचना ही कुछ इस तरहकी है जिससे आठों स्तम्म उस गुम्बदके अंतरज्ञकी 
शोभा बढ़ाते हैं। इस गुम्बदके भीतरी भागके अलझ्लर-चक्र एकहरे, दुहरे, तिहरे 
होकर गुम्बदके केद्र तक पहुँचे हैं ।इस अलक्ञारचक्रका वैचित्र्य तथा उसकी समृद्धि दोनों 
उच्च कोटिकी सुरुचिका संवर्धन तथा घोषण करते हैं। गुजरातके वड़नगरके सुन्दर तोरणों 
या प्रवेश-द्वारोंकी भध्यता, खुदाईंकी अनुपम पढ़ता तथा शोभा भारतीय स्थापत्य- 
कलाको संसारकी आँखोमें निरून्देह ऊँचा उठाती हैं। जैन घम तथा बौद्ध धर्मकी 
विश्वविजयिनी स्थापत्य-कलाको पानेंके कारण हिन्दू-संस्क्रति निरन्तर अपनेको 
धन्य मानती रहेगी । 
जैन भी हिन्दू-संस्कृतिके उत्तराधिकारी 

जैन तथा बैद्ध धर्मोके विजयकी समीक्ता अधिक विस्तारके साथ करना 
आवश्यक हैं। यहाँ संत्तेपमें उसकी रूपरेखाका ही दिग्दर्शन किया गया है। बैद्ध 
श्रमक़ो अपनानेवाली हिन्दू प्रजा वर्तमान समयमें अधिकतर शेष ही नहीं है। 
जैन हिन्दुओंकी संख्याभी अन्य हिन्ुओंकी. आवादीकी तुलनामें नगयय है। 
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परन्तु जैन लोग बहुत उन्नत हैं, आगे बढ़े हुए हैं; उनमेंसे कुछ लोग जैन 
जातिको हिन्दू-जातिसे भिन्न मानते हैं । परन्तु यह सत्य है कि जैन धर्म भी हिन्दू 
धर्मके अनेकों उपासना-संप्रदायोमेंस एक संप्रदाय है; सिर्फ़ वेदोंके प्रामास्यका 
अख्वीकार करनेके कारण उन्हें हिुओंसे भिन्न नहीं कह्दा जा सकता | इसका 
कारण यह है कि जैनोंकी केवल एक ही बात-घार्मिक उपासना-हिन्दुओंसे भिन्न है; 
परन्तु उनका और सब हिन्दुओंका दर्शन या तल्वज्ञान व्यापक अर्थमें एक ही 
है। कर्मसिद्धा्त तथा मोचूरिद्धान्त दोनों समूचे हिन्दू तस्ववेत्ताओंके समान 
हैं। अन्य हिन्दुओंकी तरह जैनोंमें मी आचार, व्यवहार, भाषा, कला, साहित्य, 
आदर्शवाद, रुचि आदिकी सांस्कृतिक समानता पाई जाती है।अतणएब यह 
निश्चित रूपले कहा जा सकता है कि जैन समाज भी व्यापक हिन्दू-संस्कृतिकी 
छुत्रछायामें ही चल फिर रहा है। 


६-आधुनिक भारतके सांस्कृतिक आन्दोलन 

बाह्य संक्तियोंके साथ सम्पर्क/-इस्लाम 

भारतीय संस्कृतिमें भारतके बाहरकी अनेक संस्क्ृतियोंकी घाराओंका मिश्रण 
हुआ है। इस्लामके आगमनके पूर्व जो मानव-समूह विंदेशी संस्कृतियोंको लेकर 
आए वे सब्र यहाँकी संस्कृति घुल-मिलकर एक हो गये। मध्य एशिया तथा 
पश्चिम एशियासे अनेकों मानव-प्रवाह आए, प्राचीन ईरानके साम्राज्यसे सम्पर्क 
खापित हुआ | मूमध्वसमुद्के आसपासके तथा मेलापोटेमियाके प्राचीन रा्ोके 
साथ आदान - प्रदान चलता रहा । सिकन्दरके आक्रमणके उपरान्त यूनानी संस्कृतिसे 
साह्ात्‌ सम्बन्धकी स्थापना हुई । भारतीय ज्योतिष तथा मूर्तिकला इस 
सम्बन्धकी स्ट्ृतिको सजग करते हैं | जब भारतीय संस्कृति इन संस्कृतियोंके सम्पर्कमें 
आई तब जो संघर्ष हुआ होगा उसका नामोनिशौं भी नहीं मिलता; यह संभव है 
कि संघर्ष ही न हुआ हो | इस्लामके आगमनके समयतक भारतीय संस्क्ृतिने अपने 
सामाजिक प्रपश्चको पौराणिक संस्कृतिके रूपमें सुरक्तित रखा । 

इस्लामके आक्रमण-कालसे ही भारतीय संस्क्रति अथवा हिन्दू संस्कृतिकी 
इुर्बलताके चिह्र दग्गोचर होने लगे | इस्लामके प्रथम आक्रमणके आघातसे ही 
बोद्ध धर्म नामशेष हो गया । इस्लामके आक्रमणसे यह स्पष्ट हुआ कि श्रुतियों, 
स्मृतियों तथा पुराणोंकी छतछायामें पी हुई हिन्दुओंकी समाजसंस्था राजनीतिक 
इश्टिसि अतीव दुर्बल है। राननीतिक इश्टिसे आमतंस्था ही हिन्दुओंकी महत्त्वपूर्ण 
संस्था थी; परन्तु आमों तथा नगरोंमें जन्मसिद्ध ऊँच-नीचफी ओेणियोंपर आधारित 
विद्यमान जातिसंस्था हिन्दुओंकी राजनीतिक दुबंलताकी परिचायक सिद्ध हुई । 
जन्मशिद्ध ऊँच-नीचताकी हृठमूल भावनाके कारण ।हैन्दुओंकी समाज-स्वनामें 
सामाजिक एकरूपताका विकास कभी न हुआ | अतएव विदेशी आक्रमणोंके बिरो- 
में समूची शक्तिके साथ, तन-मन-धनसे आन्दोलन करनेकी खाभाविक प्रेरणा बड़े 
ही छुँघले रूपमें विद्यमान रही । गज़नीके महमूदने पंजाब और सिंघको लौघकर 
सौराष्ट्के एक छोरपर विद्यमान सोमनाथके पावैन्न मन्दिरका विध्वंस किया और 
थे उसके विशाल वैभवको लूटकर चले गए.। सतरहवीं शतान्‍्दीतक मुसलमानोनि 
कुल मिलाकर चार बार सोमनाथके मन्दिरका विध्वंस किया | इससे यह सिद्ध 
हुआ कि हिन्दुओंकी समाज-रचना राजनीतिके सामर्थ्यको बढ़ानेमें अत्यन्त 
असमर्थ है। सोमनाथके जीणोद्धाररर आलोचना करते हुए एक मार्मिक इति- 
हाससने हालहीमे कहा कि जो देवता अपना तथा अपने बैभवका रक्षण नहीं 
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कर सकते, उनका हम जीणोद्धार भी क्‍यों करें ? उनका यह कहना सचमुच बड़ा 
ही सूचक एवं अर्थपूर्ण है। 

मुसलमान विजेता अपने साथ कुछ लोगोंको ले आए थे । राजनीतिक इृष्टिसे 
शिथिल हिन्दू-समाजके अन्तरक्षमं प्रवेश करके मुसलमान विजेताओंनि 
शिल्पकारोंके समूहोंको बलात्‌ भ्रष्ट किया | मुसलमान राज्यकर्ताओंने इस 
बातकों भली भाँति पहचाना था कि हिन्दुओंके सामाजिक जीवनसे एकरूप हुए. 
बिना उनका शासन यहाँ चिरकालतक बना नहीं रह सकता । परन्तु हिन्दू 
समाजमें जातिमेद इतना हृढमूल हो चुका था कि विंदेशियोंके लिए. सामाजिक 
एकलूपतासे लाभान्वित होना खुतराम्‌ असंभव था ।अतणव हिन्दू समाजके 
कुछ अंशोंको लालच दिखाकर और जहाँ लालचसे काम नहीं होता था बहाँ 
बलका प्रयोग करके बे उन्हें मुसलमान धर्मकी छुजरछायामें ले आए । हिन्दू समा- 
जमें शिल्पकार-जातियोंको शूद्भ याने सबसे हीन-वर्शीय माना जाता है; मुसल- 
मान पधर्ममें प्रवेश करके उन्हींको राज्यकर्ताओंके समान ही स्थान प्रात 
होने लगा । इसीलिए धमंपरिव्तन उन जातियोंक़ो तुर्त ही सम्मत हुआ। 
इस्लाम धर्ममें धार्मिक समताका पालन बड़ी सचेष्ठताके साथ किया जाता है | 
अतणव हिन्दू समाजकी जिन जातियोंके लोगोंने इस्लाम धर्मकी दीक्षा 
स्वीकार की उनको धार्मिक समताके खुले वायुमए्डलने अपने वशमें कर 
लिया । जिन्होंने धमपरिवतेन किया वे अधिक कट्टर मुसलमान बने। 
मुस्लमानोंके आक्रमणके कालमें तथा उनके. स्थिर शासनमें कई बार घर्म- 
परिवर्तनके आन्दोलनको एक आँधीका, एक तृक्तानका रूप प्राप्त होता था। 
धर्मपरिव्तेनके कारण मुसलमान राज्यकर्ता भारतवर्षमें अपने अनुकूल सामाजिक 
समूहको प्राप्त कर सके, उसके आधारको प्राप्त करनेमें समर्थ हुए। 


इस्लामके दीर्षेकालीन शासनके कारण भारतीय समाज दो विभागों 
विभाजित हुआ | सामाजिक दृष्टिकोश्से दुर्बल हिन्दू-धर्म इस्लामको पचानेमें 
असमर्थ सिद्ध हुआ; वह उसे आत्मसात्‌ न कर सका | तीम्र सामाजिक विषमता, 
शिल्पकरवर्गको प्रदत्त द्वीन स्थान तथा प्रबल राजनीतिक संगठनका अभाव 
इन तीन कारणोसे हिन्दू-धर्मको इस्लामके सामने परास्त होना पढ़ा | 


भारतवर्षकी संस्क्ृतिकों अरबी, ईरानी, तुर्की तथा मुगलोंकी संस्क्ृतियोंनें भी 
प्रभावित किया । इन संस्कृतियोंको मुसलमान शासन-कर्ता अपने साथ लाए ये | 
१ 
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अरबी, तुर्की, फ़ारसी तथा मुगली शब्द और मुद्दावरे हमारी प्रान्तीय प्राकृत भाषा- 
ओऑमें प्रविष्ट एवं दृढमूल हुए। पोशाक, आहार, घरोंकी सज्ञावटकी वस्तुएँ, राज्योंका 
व्यवहार, न्यायालय आदिम मुसलमानी बातोंने प्रवेश पाया। साधारण जनताके 
धार्मिक आचारोमें मुसलमानोंके आचारोंका प्रवेश हुआ | हिन्दू साइओं तथा 
फ़कीरोंको, समाधि तथा पीरको, याजाओं तथा उसको हिन्दू जनतासे समान मान 
देने लगी । कबीर, नानक, दावू आदि रुन्तोमें हिल्दू-धर्म तथा इस्लाम दोनोंकी 
विचार-घाराओंका समुचित मेल होकर भारतमें उनको विभूतिमत्त प्राप्त हुआ । 
हिन्दू तथा मुसलमान दोनों एक ही जगह हेल-मेलसे रहने लगे 
और दोनोंकी संस्कृतियोंमें सहयोगकी भावना तथा सहिषणुताका जन्‍म हुआ। 
धार्मिक सहिषुणुताकी स्थापनामें कुछ मुसलमान राज्यकर्ताओंने ख़य॑ नेतृत्व किया; 
परन्तु फ़िरोज तुग़लक तथा औरंगजेब धार्मिक असहिषूपुतासें चरम सीमातक पहुँचे। 


हिन्दुओंकी मूर्तिकला, वस्तुकला तथा चित्रकलापर प्रचणड प्रहार करके मुसल- 
मान राज्यकर्ताओंने हिंदुओंके मनको सदाके लिए क्षत-विक्षत किया है । नष्ट कलाके 
अआवशेव इृदयको द्रवित करनेवाली करता एव बर्बरताको सूचित करते रहते हैं । 
परन्तु यह भी सत्य है कि हिन्दुओंकी वास्तुकलाने मुसलमानोंके राजत्वकालमे 
मुसलमानी वेषका स्वीकार करके अपनी दिव्यताको और अधिक वैमवशाली रुपमें 
अमभिन्यक्त किया है। इस कलापर ईरान तथा अरबस्थानकी कुशल कारागरीका 
भी अच्छा संस्कार हुआ है । ताजमहल हिन्दुखानकी मुसलमानी वास्तु- 
कलाका विश्वमान्य उदाहरण है । संसारकी अन्य इस्लामी इमारतोंसे 
यह इमारत बिलकुल भिन्न प्रकारकी है । हिन्दू शिल्पशाज्रके सिद्धा- 
न्तोंका पालन करे इसकी रचना की गई है । बीचमें एक बड़े गुम्बन्ू तथा 
डसके चारों ओर चार छोटे छोटे गुम्बजोंको देखकर मनमें पद्च-रत्नोंकी कल्पनाका 
डदय होता है । गुम्बजके मूलमें कमलके दल हैं। गुम्बरजकी चोटीके पास एक उलदा 
कमल दिखाया गया है। चोटीपर त्रिशुल है। सच तो यह है कि ताजमहल 
हिन्दू तथा मुसलमान दोनों संस्कृतियोंके मधुर मिलनका एक नितान्त सुन्दर 
प्रतीक है। चित्रकलाके क्षेतरमे मी दोनों परम्षशओंका मिश्रण दिखाई देता है। 
राजपूत शैली तथा मुगल शैली दोनों सम्मिश्र शैलियोँ हैं । प्राचीन हिन्दू- 
कला जीबन-श॒क्ति तथा भौतिक शक्तिके विविध आविष्कारोंको कलाका ग्राण 
मनती हैं। इस्लामी परम्परामें पली हुई कला भूमिति-शात्रकी रेलाओके बीचके 
समन्वय, सन्तुल्वन तथा संवादिताकों प्रधान मानती है ।- इस्लामी कलामें रेखा- 
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पद्धतिके विषयमें संवेदनशीलता खूब है । परन्तु बनस्पतियों, प्राणियों, 
पशुओं, पक्तियों, तथा मानवोमें विद्यमान जीवन-शक्ति रेखारूप बन्‍्धनकी दास" 
ताका स्वीकार नहीं करती । प्राण या जीवन -शक्तिका साक्षात्कार ही प्राचीन 
हिन्दू -कलाका ध्येय था । इस्लामी तलवारने इस ध्येयपर आघात किया। 
अतएव अजंताकी चित्रकलाके उपरान्त भारतीय चित्रकलाके अवतारका अख 
हो गया। 

मारतके बाहरसे आई हुई इस्लामी संस्कृति भारतीय संस्कृतिको परास्त करनेमें 
तनिक भी समर्थ न हुई। अन्तमें हिन्दुओंने बाजी मार ली। बाह्म संस्क्रतियोंके 
साथ संघर्ष हो जानेके बाद भी अन्तमें भारतीय संस्कृति अपने सत्त्व या खत्वको 
कायम रखनेमें समये सिद्ध हुईं । मारतवर्षमें उच्च कोटिकी सुसलमानी संस्कृति 
नहीं आई; क्योंकि अफगान तथा मुगल राज्यकर्ताओंको वह [प्राप्त न हुई 
थी | उच्च कोटिकी मुसलमानी संस्कृति मध्ययुगमें योरोपकी ओर चली गई । उसके 
योगसे योरोप नवजीवनकी संवेदनाओंसे संयुक्त एवं लाभान्वित हुआ। ईंसाकी 
सतरहवीं शताब्दीमें भारतमें प/श्ात्य सेस्कृतिका आगमन हुआ, जो इस्लामी 
संस्कृतिकी ठुलनामें अधिक प्रभावी तथा शक्तिसंपन्न थी। परन्तु इसका ययार्थमें 
गहरा असर यहाँ अँग्रेजोंके राज्यकी स्थापनाके उपरान्त ही प्रकट होने लगा। 
ब्रिटिश राज्यकी स्थापनासे निर्मित क्रान्ति 

गत डेढ़ सो ब्जोके अग्रेजोंके शासन-कालमैं भारतीय जीवनमें जिस तरहका 
विकासेन्मुख्॒स्थित्यन्तर हुआ, उस तरहका विस्मयकारी परिवर्तन भारतके 
इतिहासमें सहसों वर्षोमें और वद्द भी इतनी अल्प अवधिमें किसी भी समय न 
हुआ था । चार सौ बरस पहले भारतके इतिहासमें जो घटनाएँ घटित हुई हैं 
उनकी तहमें गत डेढ़ सौ वर्षोके महान्‌ स्थित्यन्तरके बीज बिलकुल नहीं मिलते । 
तत्वका अनुसन्धान करनेवाली बुद्धि यह कहनेपर बाध्य होती है कि अँग्रेजी राज्यकी 
स्थापना ही इस स्थित्यन्तरका असाधारण कारण है । इस परिवर्तनने भारतीय 
संल्कृतिके प्रवाहकी दिशाको ही बदल डाला । अँग्रेजोंके आगमनके पूर्ववर्ती कालमें 
भारतीयोंके इतिहासिक विकासके क्रममें शियिलताने प्रवेश किया था, इतना ही 
नहीं उसमें अगतिकता आई थी । विकास तथा प्रगतिको जन्म देंनेवाली शक्ति 
पूर्णतया सुषुस्तिकी अवस्थामें पहुँची थी | साधारणतया एशिया महाद्वीपका 
इतिहास ही कुछ ऐसा दिखाई देता है कि उसमें योरोपीय इति- 
हासकी तरह इतिहासिक विकासकी एकके आाद एक आनेवाली सुब्यवस्थित 
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सीढ़ियोँ प्राप्त नहीं होती | इतिहासिक विकासक्रमकी यह कल्पना ही एशिया तथा 
हिन्दुस्तानके इतिहास-शाख्रसे मेल नहीं खाती | अतएव निरूपाय होकर कहना 
पड़ता है कि मारतमें अँग्रेजोंके राज्यकी स्थापना ही वह असाधारण प्रेरणाका खोत 
है जिससे अँग्रेजोंके राजत्व-कालमें भारतीय जीवनमें सर्वानश्लीण संक्रमण हुआ। 
इस संक्रमण॒का विश्तार और व्यास सर्वगामी था। इस स्थित्यन्तरने सामाजिक तथा 
व्यक्तिगत भारतीय जीवनके सत्र अज्ञोंको प्रभावित किया | 


बाह्य जीवनका पूर्णतया बदला हुआ क्रम तथा मानसिक मूल्योमें क्रान्ति 
दोनों मिलकर सर्वाज्ञीण सामाजिक परिवर्तनको जन्म देंते हैं । अंग्रेजोंके शासनने 
जीवन-अममें परिवर्तन भी किया और साथ साथ मानसिक मूल्योमें क्न्‍्ति भी | इस 
शासनने मौतिक एबं यान्जिक सुधारोंको जन्म दिया, नवीन संगठित राज्य-यन्तका 
निर्माण किया | यही वह शासन था जिसने उदार मतोंका पुरस्कार करनेवाले 
न्यायासनका सूत्रपात किया और आधुनिक ढंगकी व्यक्तिगत स्वतंत्रताकों प्रधानता 
देनेवाले, सब धर्मोके व्यक्तियोंकी समान माननेवाले क्ानूनकी स्थापना की। इसी 
दाज्यने शहरोंमें पाश्ात्य रहन-सहनकी पद्धतिका प्रवेश करवाया, अऊ़नार आदि 
विचार-विनिमयके प्रभावी साधनोंका निर्माण किया, सारे नागरिकोंको समान 
दर्जा देनेवाली शिक्षा-संस्थाका सूत्रात किया और सुदूर प्रान्तों तथा 
विभिन्न देशोमे यातायातके उन साधनोंका बड़े पैमानेपर विस्तार किया, जिनसे 
परस्पर आदान-प्दान तुस्त ही संभव हो । इस तरह अंग्रेज़ी राज्यने बाह्य परि- 
स्थितिमें एक बढ़ा परिवर्तन उपस्थित किया । मानसिक मूल्योंमें क्रान्ति करनेका 
प्रबल भी प्रत्यक्ष या परोक्ष रूपसे इसी विदेशी राज्यने किया। आधुनिक 
विद्याओं तथा कलाओंपर आधारित पाश्चात्य संस्कृतिके मूल्योंका तथा 
भारतीयोंकी परम्परागत संस्कृतिके मूल्योंका मौलिक संगठन ही अतीब मिन्न 
है। मानसिक दृष्टिकोणसे पाश्ात्य संस्कृति तथा भारतीय संस्कृति उसी तरह 
आपसमें भिन्न अतएव कोसों दूर थी जैसे आकाशमें स्थित दो मिन्न तारोंपर 
निवास करनेवाली दो संस्कृतियाँ । पाश्ात्य संस्कृतिके साथ सम्पर्क तथा संघर्षसे 
भारतीयोंकी मानसिक संस्कृतिके मूल्योंमें बहुत बड़ा परिवर्तन हुआ। आधुनिक 
विद्याओं, कलाओं तथा पाश्चात्य साहित्यकी शिक्ञा-दीक्षासे कुछ भारतीय लाभा- 
न्वित हुए और इसके फलखरूप विद्युत-संचारते कम्पित कन्‍्त्रोंकी तरह भारती योंके मन 
नवीन विचारोंके आन्दोलनसे थर्राने लगे । इससे जीवनकी ओर देखनेका दृष्टिकोण 
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बदल गया, बुद्धि तथा विचारोंको एक विलक्षण अधिष्ठान प्रात हुआ; जीव- 
नका अर्थ करनेकी पद्धति ही बदल गई जिससे सामाजिक तथा धार्मिक परिवरतनका 
प्रारंम हुआ । यह मानना चाहिए कि अँग्रेजी विद्याकी शिक्षा वास्तवमेँ भारतीय 
समाजका प्रबल मन्‍्थन करनेवाली उन अनेक शक्तियोमेंसे एक महत्वपूर्ण शक्ति है 
जिसका प्रादुर्भाव अँग्रेजी शासनके कारण हुआ | इस शिक्षाके कारण अँग्रेजी कानून 
विकासके पथपर अग्रसर हुआ | सामाजिक तथा धार्मिक सुधारके लिए यह आब- 
श्यक होता है कि क्रायदे या क़ानूनके प्रति विरोधकी भावना नष्ट हो; इतना ही नहीं 
यह भी नितान्‍्त आवश्यक है कि क़ानूनके ज़रिए, राज्य-संस्थाको आधार एवं बल 
प्राप्त हो । भारतीय समाजको करान्तिकारी विचारोंकी नेतृता अँग्रेजी शिक्षाके कारण 
प्राप्त हुई। इसी नेतृताकी बजहसे अँग्रेजी शासनके लिए. वह वायुमण्डल उल्नन्न 
हुआ जो कि सुधारकी ओर उन्मुख करनेवाले कानूनोंके निर्माणके लिए बड़ा 
अनुकूल था। 


ई. स. १८२६ में सतीकी प्रथा बन्द हुई और एक भीषण सामाजिक 
विधानकी धार्मिकताको तिलाज्ललि दी गई । सन्‌ १८४३ में काबूनके 
बलपर गुलामोंके व्यापारकी प्रथाको नष्ट किया गया। सन्‌ १८३६ में ही 
क़ानूनने ठगोंके राक्सी व्यवसायको समास किया । सन्‌ १८६० में “ पीनल 
कोड/को पूर्णतया निश्चित क्ानूनका सुब्यवस्थित रूप दिया गया जिससे सितमसे 
भेरे हुए, अन्यवस्थित एवं विसंगत न्‍्यायदानकी उन पद्धतियोंका स्थायी रूपसे 
प्रतित्रन्ध होने लगा जो हिन्दू तथा मुसलमान जमातोंकी धर्माधिकारी संस्थाओं द्वारा 
प्रचलित थीं। इसीसे अज्ञभूत व्यक्तियोपर दबाव डालनेकी उन जमातोंकी असीम 
शक्ति निस्‍तर च्षीण होने लगी और कुछ समयके बाद नामशेष भी हो गईं शँग्रेजी 
क़ानून तथा न्यायालयने व्यक्तिको जमातोंकी यन्‍्जरणणासे मुक्त करनेका कार्य किया 
और इसीके फलखरूप समाजके सुधारकी प्रदृत्तियोंको खवच्छुन्द विकासका अवकाश 
मिला । सामाजिक बहिष्कारका महान्‌ शत्् शनैः शनैः कुरिठत होने लगा और 
अन्त मोरचेने उसे पूर्णतया ग्रस लिया | फल यह हुआ कि भारतीय समाजमें 
आचारों तथा विचारोंकी स्वतैत्रताके नवीन युगका श्रीगणेश हुआ । 


भारतीय समाजको यदि नवीन वैचारिक नेतृता अंग्रेज़ी शिक्षाकी वजहसे 
प्राप्त न द्वोती, तो सिर्फ़ क्रानून असमर्थ ही सिद्ध हो उठता | पाश्चात्य विद्याके 


श्द्रर वैदिक संस्कृतिका विकास 


प्रसारमें सहायता पहुँचानेवाली और एक शक्ति इस देशमें सर्वत्र संचार करने 
लगी और वह है इंसाई धर्मोपदेशकोंका प्रचार | ईसाई उपदेशकोंने सन्‌ १८४० 
से १८६० के बीच समूचे भारतवर्षमें व्याख्यानों, लेखों, अखबारों, पुस्तकों तथा 
शिक्षाके अन्यान्य साधनोंकी सहायतासे हिन्दू और मुसलमान दोनोंके धर्मेपर बढ़ा 
संगठित तथा प्रभावी आक्रमण किया। बिचारोंकी जाशतिपर इसका भी काफ़ी 
असर हुआ | धर्म तथा समाजके सुधारकोंकी सभाओं, परिषदों, ठंस्थाओं तथा 
अखबारोंके रूपमें एक बड़े देशव्यापी आन्दोलनका सूत्रपात हुआ | 
अ्रमका निरास तथा नये व्यापक मूल्य 

भारतीय मानवका परम्परागत जीवन-क्रम सनातन रूढियों तथा अन्धश्रद्धाके 
अन्धनोंसे पूर्णतया जकड़ा हुआ था। धार्मिक तथा सामाजिक इन दो कल्पनाझओं में भेद- 
दर्शक लक्षरा-रेखा ही प्राप्त नहीं होती थी । जन्मसे लेकर मृत्युतकके सब महत्त- 
पूर्ण व्यवहार पर्मकरी चहारदीवारीमें ही सीमित ये। एक दिनकी सुबहसे दूसेर 
दिनकी सुबह तकके चौबीस घर्टोंके कार्यक्रम भी धर्मप्रथों द्वारा निर्धारित किए. 
गए ये। स्नान, पान, भोजन, पर्यटन, व्यवसाय, विवाह आदि बहुंतेरे मानव- 
व्यवह्ारोपर धर्मका अधिकार था । भक््याम्य, पेयापेय आदिक सम्बस्धमें 
भी धर्मशासत्त्र ब्योरेवार निर्णयपर पहुँचा था । किसके साथ भोजन करें, 
क्या खाएँ, कब नींदसे जागें, कब्र सोएं, सोते समय अपना सिर तथा पैर किस 
दिशामें रखें, प्रवास कब्र करें. किस समय और किस दिशाकी ओर उन्मुख होकर 
प्रवासके लिए प्रस्थान करें, एमश््‌ किस दिन और किस तिथिमें वर्ज्य मानें और 
किसमें विहित आदि सबके सम्बन्धमें धर्म ही विधान करता था। जमुहाई लेना, 
छींकना आदि खाभाविक क्रियाओंके विषयमें भी धर्म-विहित आचारोंका पालन 
किया जाता था । ग्रत्येक जाति तथा उपजातिके विभिन्न आचारों तथा कुल-घर्मोको 
धर्मके उच्चतम और श्रेष्ठ उपदेशकी तरह प्रमाण माना जाता था। अत्यन्त साधारण, 
छोंटी-मोटी रूढियोंका भी उल्लंघन न हो इसलिए पितर, देव, यक्ष, राक्षस, भूत 
और पिशाच सुप्रबन्ध तथा नियन्त्रणके उद्देश्यसे सर्वश्न उपस्थित रहते थे। हरेक 
महीने तथा ऋतुके अलग अलग आचारों तथा अतोंका पालन करना पढ़ता 
था। श्राद्धों, मनौतियों, अतों, उद्यापनों, तीर्थोत्सवों तथा यात्राओंको अपूर्व 
महिमासे मस्डित किया था । घरमें यदि कोई बीमार हुआ, किसी सम्बन्धीपर 
कुछ आपत्ति आ पड़ी, बान्धबोंको किसी संकटने घेर लिया, घरके किसी जानवरकी 
अकस्मात्‌ मृल्यु हो गई, ब्यवसायमें अपयश मिला, यहुदाह हुआ, इमारत गिर पड़ी, 
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कोई व्याधि फैल गई, कोई अवर्षण हुआ, अतिवृष्टि हुई तो यह समा जाता 
था कि कोई बतभक्ञ, आचारोंमें काई गड़बड़ी, जातिभदके समुचित पालनमैं कोई 
प्रमाद हो जानेसे; छूआूतके सम्बन्धमं किसी प्रकारकी शियिलताके आनेसे देवताओं 
तथा पितरोंका प्रकोप अवश्य हुआ होगा और तब तुरन्त उसका उपशम किया जाता 
था। उस कालका हिन्दू या भारतीय मानव दिनके चौबीसों घण्टे तथा वर्षके बारहों 
महीने भूतों, पिशाचों, देवताओं, राक्षसों तथा बेतालोंकी कड़े पहरेमें निरन्तर रहा 
करता था। क्या घरमें, क्या कुँएम, क्‍या दरबाज़ेमें, क्या चूल्हेमें, क्या दीवारमें, क्या 
छुतपर क्या चौराहेपर, क्या पानीमैं, क्या नदी-तालावोंमें, क्या बक्तपर, क्या खेतकी 
मंड्रॉपर क्‍या पर्वतपर, क्या ज़मीनपर, क्या आसमानपर क्या आकाशरमें, क्या पातालमें 
बास्तव्म सब्र जगह, दशों दिशाओंमें तथा तीनों कालोंमें म'नवकों ये अददरय 
शक्तियाँ सर्वत्न व्यात्त दिखाई देती थीं। कुलके आचारों, जातिमेदों तथा देवताओंके 
विषयमें उससे नित्य अनेकों प्रमाद होते थे; परन्तु उनके लिए प्रायश्ित्त तथा 
दण्ड भुगतनेके लिए वह निरन्तर प्रस्तुत रहता था| विभिन्न देवताओंकी मूर्तियोंके 
सम्मुख वह सर्वश्न और सदैव नम्न होता था; क्योंकि उसके प्रमाद असीम ये, 
डनके लिए. उसके मनको खेद नहीं द्ोता था। सच तो यह था कि उस 
कालके भारतीय मानवके जीवन तथा मनपर उपर्युक्त काल्पनिक, स्वप्मय 
तथा अमनिर्मित शक्तियोंका जितना निर्वाध अधिकार था उतना उसपर नतो 
उसके देशके राजाके शासनका था, न उसके गाँव तथा जमात का । वास्तवमें वह 
इन्द्रजालोंकी दुनियामें भूतपिशाचोंके विश्व. ( 87000. फ़०्कात ) 
रहता था। 


अँग्रेजी शासनने आधुनिक शिक्षाकी, भौतिक खुधारों तथा विकसित 
राज्य-ब्यवस्थाकी स्थापना करके उक्त कल्पनामय विश्वको .भूचालका-सा घक्का 
दिया । इतिहास, गणित, भूगोल, सृष्टिवेशान आदि आधुनिक विद्याओंने 
अतियों, स्मृतियों तथा पुराणोंका स्थान ले लिया। इसके फ़लख्रूप युवकोंकी 
उस पीढ़ीका, परम्पराका जन्म हुआ जिसने नवीन समर्थ विचारोंका आकएठ 
पान किया था | इस परम्पराने देशकी विविध भाषाओंको नवीन अँग्रेजी ग्यका 
रूप देना शुरू किया । नव-शिक्षितोंका यह एक ऐसा वर्ग था जो शब्द-प्रामाए्य 
तथा रूढ़िप्रामाण्यकी शंंबरलाओंको तोड़नेका हिमायती था । पाश्चात्य 
संस्कृतिकी विस्मयकारिणी दीसिसे इन युवकोंकी आँखें सचमुच चौंधिया 
गई थीं। उस संस्कृतिकी उच्बलता तथा भेदक .प्रकेशमयता इतनी 
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अद्भुत थी कि उससे मध्ययुगके अंधकारमें बढ़ी हुई और टिकी रही जीणे 
तथा सनातन समाज-व्यवस्थाका कुडौल, कुरकुरा एवं जघन्य अन्तरक् स्पष्ट- 
तथा दृष्टिगोचर हुआ । अंधश्रद्धासे स्वीकृत विचार-पद्धतिका परित्याग करके 
नत्रीन युवकोंकी परम्परा बुद्धिवादका आश्रय लेनेमें दत्तचित्त हुई । पाश्वात्य 
विद्या तीन नवीन मूल्योंको इस देशमें ले आई । ये तोन मूल्य है-बुद्धिवाद, व्यक्तिकी 
पूर्ण स्वतंत्रता और सब मानवोंकी राष्ट्रभेद-निरपेक्ष तथा वंशमेद निरे्ष, खाभाविक 
समता । बुद्धिवादके कारण पुरानी परम्पराके दोषों तथा बुटियोंका भली भौँति 
अवलोकन करनेवाली दृष्टिका लाभ हुआ और विज्ञानंस सुपरीक्षित आचारों तथा 
विचारोंकी पद्धतिको रूद करनेका हौसला प्राप्त हुआ । व्यक्ति-स्वातंन्यके विचारसे 
बह स्पूर्त प्रास हुई जो पुरानी समाज -व्यवस्थाकेव्यक्तीकी आत्माके विकासके बाघारूप 
बअन्धनोंको तोड़नेका काम करती है । मानवेंकी मूल-भूत समताकी कल्पनके कारण 
संसारके अन्य राषट्रोकी संस्कृतियोंके विषय जो तुच्छतापूर्ण, पृर्व्रह-दूषित दृष्टिकोण 
था उसका नाश हुआ, नीर-च्लीर-विवेककी बुद्धि जागृत हुई और सब संस्क्तियोंके 
सार-रूप अंशका ग्रहण करनेकी उदार भावनाका उदय हुआ। इन त्रिविध 
सूल्योंके ही कारण ऐदिकता-म्रधान विचार-पद्धति उसलन हुई; इस विचारकों डचित 
रूपमें महत्ता प्राप्त हुई कि परलोकके जीवनकी अपेक्षा इहलोकका जीवन-क्रम 
शुद्ध तथा यशख्री होना चाहिए। 
ब्रह्म समाज तथा प्रा्थता समाजका उदय 

उपयुक्त नवीन मूल्योंसे नव-शिक्षितोंको स्फूर्ति प्रस हुई और उनमें हिन्दू 
धर्म-संस्थाका मूलगामी परिशीलन आरम्भ हुआ। हिन्दू-धम ही हिन्दुओंके 
सामाजिक जीवनका प्राण है | उस धर्मके गाभेपर बुद्धिवादसे प्रकाश डालकर 
उसमें परिवर्तन तथा संशोधन किए ब्रिना सामाजिक परिवर्तन सुतराम्‌ असंभव है 
इस मर्मकों प्रशावान्‌ व्यक्तियोंने उस समय भली मौँति समर लिया | उन्हें यह 
स्पष्ट दष्टिगोचर हुआ कि शब्द-प्रामाए्यपर आधारित कोई भी पुरानी धम्म-संस्था 
सरुमाजके आधुनिक सुधार एवे विकासमें निश्चय ही बाधा-खरूप है। वास्तवमें सब 
पुरानी धर्म-संखाएँ आधुनिक मानव-संस्कृतिक विकासके लिए. बन्धन-रूप 
ही हैं; क्योंकि धर्म-संस्थाएँ हरेक समाजको अन्य समाजसे मानसिक दृष्टि- 
कोणमें अलग करती हैं और उससे सांस्कृतिक सहयोग तथा तबबन्य बंघुत्वकी 
भावनाका विकास नहीं हो पाता। इसका परिणाम यह होता है कि मानव- 
ज्ञातिकी शक्तियाँ बढ़नें नही पाती; अपि तु कुर्ठित होती हैं| अतएव धर्ममेद- 
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मूल वैरों तथा बिरोधोंको पूर्णतया नष्ट करनेंके लिए यह नितान्त 
आवश्यक है कि शब्द-प्रामाशय और विभिन्न रूढ़ियोंपर आधारित घम पिछड़ 
जाँय और सर्व मानवोंका वह धर्म स्थापित हो जो विवेक-बुद्धिको ही अधिष्ठानके 
रूपमें अपनाता है| इस तरहकी तलस्पर्शिनी प्रश्ञका उदय भारतवर्षके जिस महान्‌ 
प्रशाशाली व्यक्तिके मनमें हुआ वह है राजा राममोहन राय । इस सुन्दर, भव्य, 
विद्वान्‌ , त्यागी तथा तपस्वी अतएव सचमुच महान्‌ व्यक्तिका उदय अंग्रेजी 
राज्यकी स्थापनाके बाद शीघ्र ही हुआ । समाज-सुधार तथा धर्म-सुधारके 
अविभाज्य सम्बन्धकों पहले-पहल इन्होंने पहचाना । त्रिना धर्म-दृष्टिको परिवर्तित 
किए सामाजिक बन्धनोंको तोड़नेका मानसिक बल प्रात्त नहीं होता; क्योंकि हीन 
कोटिकी धार्मेक अन्धश्रद्धा ही सामाजिक रूढियोंको स्थिर तथा बलवान 
बनानेका प्रमुख उपादान बनती है। घार्मेक अंथ धार्मिक अन्धश्रद्धाका 
पोषण करते हैं। झतएव सबसे पहले अंथप्रामास्यपर ही आघात करना धर्मके 
सच्चे सुधारकोंके लिए अनिवार्य हो उठता है। इस नियमके अनुसार 
राजा राममोहन रायने सर्व धर्म अंथोंका परिशीलन करके यह महान्‌ सन्देश दिया 
कि ईश्वर ही वह एकमेव सत्य है, जो सर्व धर्मोके मूलमें निहित है। अपने इस 
महान्‌ सन्देशके प्रसारके लिए राजा राममोहन रायने बंगालमें सन्‌ १८र८ 
में ब्राह्मममाजकी स्थापना की । आँग्रेजी शासनकी स्थापना पहले जंगालमें ही 
हुई थी। अतणव नवीन युग-धर्मके प्रथम संस्थापक भी वहीं उपन्न हुए । 


ब्रक्षसमाजकी स्थापनासे हिन्दुओंके या भारतीयोंके नव-युगके प्रमातकी 
घोषणा हुई | इसीसे सुशिक्षित व्यक्तियोंको आत्माकी सामर्थ्य प्राप्त हुई। इस नव-घर्मने 
यह विश्वास पैदा किया कि पुराने संकीर्ण आचारों तथा कृपण बन्धनोंको तोड़नेमें ही 
सच्ची धार्मिकता है। व्यक्ति-स्वातंभ्यके तत्वका स्वीकार करनेके कारण ब्राह्मममाजके 
आन्दोलनने नारी-जातिके उद्धारका प्रश्न उठा लिया; क्योंकि पुराने धर्मके कारण 
गह-संस्थामें नारींका व्यक्तित्व ही नष्ट हो चुका था | राजा राममोहन राय तथा उनके 
सहयोगियोंने सतीकी अमाजुष प्रथाको क्रानूतकी मददसे रोकनेका आन्दोलन शुरू 
किया और उसमें उन्होंने सुयश भी पाया | सतीकी प्रथा वास्तवमें इस तत्वकी 
ओर संकेत करती थी कि संसारमें नारीका अस्तित्व ही पुरुषके लिए है, अपने 
लिए नहीं; उसका व्यक्तित्व पुरुषमें पूरशंतया समर्पित है। इसि तत्वकी प्रतिध्वनि 
उस समय हिन्दुओंके सब प्रकारके नारी-जीवनमें चारों ओर सुनाई देती थी। 
नारीको अपने बचपनमें ही याने अबोध अवखामें वित्राहके बन्धनमें बढ़ होना 
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पड़ता था | क़ानून तथा धर्म दोनों उसे पुरुषके समान खतंत्र उत्तराधिकारके हकसे 
बश्चित कर चुके थे । व्यवह्वारमें स्वतंत्र व्यवसाय करनेक़ा द्वार उसके लिए बंद था। 
गह-संस्थामें बह पिता, सास-ससुर तथा पतिकी पूर्णतया अधीन थी । भद्र-पुरुषोंके 
वर्गमं विधवाविवाहपर प्रतिबन्ध था। बाल-विधवाओंको या तो बलात्‌ सती 
होनेपर बाध्य किया जाता था या तो संन्यास-घर्मसे बड़े दुखके साथ 
अपना जीवन घर ही मैं बिताना पड़ता था| इस तरहसे एक मानवके नाते 
उनका स्वतंत्र अस्तित्व ही समाजकों अस्वीकार था; उसे समाज अमान्य करता था | 
प्रगल्‍्म मनके योरोपीय दम्पतियोंको देखकर आंग्लविद्याविभूषित व्यक्तियोंके मनमें 
उसी तरहके दाम्पत्य-जीवनको बितानेकी अमिलाषा उत्पन्न होने लगी। उनके 
मनमें अपने नवीन व्यवसायके तथा शिक्षाके बादकी प्रोढ अवस्थाके अनुरूप किसी 
शिक्षित वधूकों पानेकी आकांच्षाका आविर्भाव हुआ | विकसित व्यक्तित्वे संपन्न 
वधू उस समय समाजमें विद्यमान नहीं थी। उसके लिए आन्दोलन करना पड़ा । 
ज्री-शिक्षाका आन्दोलन ही वास्तवमें स्री-स्वातंत्यका आन्दोलन है । असलमें स्वतंत्र 
व्यक्ति वह है जो बिना बाह्य बन्धनोंके संसारमें विवेक-बुद्धिस चलता है। इस तरहका 
व्यक्तित्व उस कालके हिन्दू पुरुषों भी नहीं था; भला नारियोंम कहाँ मिलता १ इस 
तरह बन्धनोंसे जकड़ी हुई नारीके व्यक्तित्वको विकसित करके हिन्दू या भारतीय 
मानवकी कुटठम्ब-रंस्थामें मौलिक परिवर्तन करनेकी इच्छा रखनेवाले महान 
आन्दोलनका सूतपात ब्राह्मसमाजने तथा सुधारकोने किया | स््री-शिक्षा, प्रौढ-विवाह, 
विधवा-विवाह, अनाथ बालकोंका संवर्धन आदि प्रयत्न इसी आन्दोलनके अंश हैं। 
झुटम्ब-संस्थामैं इस तरहका परिवतैन करनेवाले आन्दोलनके साथ साथ ब्राह्म मतके 
समर्थकोने हिन्दू समाजकी मुख्य रचनामें परिवतैन करनेवाले जातिमेद-विध्व॑ंसक 
आन्दोलनका भी सूत्रपात किया। मिश्र-विवाहोंको उन्होंने प्रधानता दी । हिन्दू समा- 
जकी कुछ जातियोंमें बिधवा-विवाह रूढिके आधारपर मान्य था, तो कुछमें अमान्य । 
सन १८५६ में विधवा-विवाहका क्रायदा मंजूर हुआ । यह स्वाभाविक है कि विधवा- 
विवाहको अमान्य करनेवाली जातियोंको अपनी उच्चत्व-सम्बन्धी अहंताकों नष्ट 
करनेमैं इस क्रायदेका उपयोग हो।। ब्राह्म धर्म-तख्वने यह सिद्ध किया कि जातिभेदपर 
आधारित आचार धर्मकी दृष्टिसे महत्त्वपूर्ण नहीं हैं और जातिभेदकी संस्थाको तत्तकी 
इ्टिसे एक बहुत बढ़ा धक्का दिया। ब्राह्मसमाजने बढ़े आवेश तथा झभिनिवेशके 
साथ इस बातका प्रतिपादन किया कि वर्ण-ब्यवस्थाका समर्थन किसी भी दृष्टिकोशसे 
नहीं किग्रा जा सकता । यह सच है कि वर्तमान समयतक किसी भी छोटे या बड़े 
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आन्दोलनने जातिमेंदको नष्ट करनेमें यश नहीं पाया है; परन्तु जातिमेदके बैचा- 
रिक तथा तात्विक आधारको नष्ट करनेके कार्यका सूत्पात करनेका प्रथम श्रेय 
ब्राह्मममाजको ही प्राप्त है। ब्राह्मममाजके प्रमुख समर्थकरोंकी सामाजिक सुधारके 
इस संग्राममें बढ़े बढ़े कष्टोंको सहन करना पड़ा, बहुत यातनाएँ उठानी पड़ीं। 
कई बार ऐसा भी हुआ कि उनके ही दलके बहुत प्रबल माने जानेवाले सेनानी 
भी हिम्मत हार बैठे। उदाहरणके तौरपर केशवचन्द्र सेन जैसे महान्‌ और 
प्रभावी प्रवक्ताने स्वयं ही लोभवश अपनी कन्याका बाल्यावस्थामें ही दान करके 
अपने संप्रदायक्े प्रणका भज्ञ किया | भारतके सभी प्रान्तोंमें धम-सुधारकोंके हरेक 
संप्रदायके नेताओंमें इस तरह कुछ कच्चे दिलके नेता निर्माण हुए। यह सर्वथा सत्य 
है कि सामाजिक परम्पराके बन्धनकों तोड़ते-मरोड़ते समय उत्पन्न होनेवाला 
प्रत्याधात इतना भीषण तथा कठोर हुआ करता है कि वही बहुंतेरे व्यक्तियोंके चैये 
एवं शौर्यकी कसौटी सिद्ध होता है। 


ब्रह्मममाजने हिन्दू-पमदी और परोक्त रूपले समूचे रूढ धर्मोकी मूल 
सचनामें बहुत दूरतक पहुँचनेवाला परिवर्तन करनेकी महत्त्वाकाज्वाकों प्रदर्शित 
किया। सब्र रूढ ध्म धर्म-अंथोके निर्बाध प्रामाण्यमें श्रद्धा रखते हैं | ब्राह्समाजने इस 
प्रामाण्यका त्याग करके मानवके छृदयके, उसकी विवेक-बुद्धिके प्रामाएयका स्वीकार 
किया, संसारके सब्र धर्मोके मुख्य और मूलभूत, समान रहस्योंको मान्यता दी जिससे 
सब रूढ धर्मोको नष्ट करनेके बदले उनके सुधारका मार्ग सूचित हुआ | इस तरह 
ब्रझ्मसमाजने समूची मानव-जातिकी एकता स्थापित करनेकी आधारशिलाकों उप- 
स्थित किया । नीतिके शाश्वत सिद्धान्त, मानी बंधुत्व तथा निराकार, मंगलमय, 
सर्वज्ञ और सर्वव्यापी परमात्माका अस्तित्व इन तीन बातोंमें सत्र ध्मोंका वास्तविक 
रहस्य समाया हुआ है । मूर्तिपूजाको निषिद्ध मानकर ब्राह्मसमाजने हिन्दू-धर्मकी आन्त 
धार्मिक धारणाओंको और कर्मकाए्डको निराधार सिद्ध करनेका प्रयत्न किया। मूर्ति- 
पूजा ही बर्तमान पुरोहित संस्थाकी नीव है; उसे नष्ट करनेसे पुरोहित वर्गका आधार 
बनी हुई संस्था भी स्वाभाविक रूपसे विलीन होती है । इससे धार्मिक आचारोंका 
बिप्लब भी आसानीसे नष्ट होता है और विशुद्ध नैतिक आचरणको घार्मक महत्ता 
प्राप्त होती है। इस विषयमें भारतमें अबतक कोई विशेष परिवर्तन नहीं दिखाई 
देता । ऐहिक जीवनको नीति-प्रधान बनाकर संसारके व्यवहारकों यशस्व्ी बनानेवाले 
नवीन मानव-समाजका निर्माण करना ही ब्राह्मममाजका प्रधान उद्देश्य है। इसी- 
लिए ब्राह्मसमाजने पारलौकिक कल्पनाओंको व्यय एवं निस्सार सिद्ध किया । मानव: 


रद पैक रंसतिक विशाल 


जीवनकी अपूर्णताका निर्तर भान कराने तथा शाश्रत और अनन्त आदर्शको 
सम्मुख रखनेका कार्य, ईश्वर्की उपासना करती है; पस्नतु आह्मसमाजकी प्रेरक शक्ति 
असलमें वह दृष्टिकोण रखनेमें है जिससे मानव ऐहिक संसारमें विजय पानेमें 
समर्थ हो और इहलोकमें ही वह अपने जीवनको पूर्णतया सफल बनाए । 
ब्राह्मसमाजने बंगालमें बड़े बढ़े प्रतिभावान्‌ व्यक्तियों तथा महान्‌ चिन्तकोंको 
जन्म दिया है | इनके सहयोगके कारण बंगाली साहित्यको, कलाओं तथा 
विद्याओंको महनीय पद्‌ प्राप्त हुआ | विश्वकवि रवीन्धनाथ “ठाकुर ” वास्तवरमें 
आह्मसमाजके कीर्ति-मन्दिर्के, विश्वको आलोकित अल्नन्‍्त प्रकाशमान्‌ सम्म हैं। 
ब्ह्मसमाजके विचारोंकी प्रेरक शक्ति परावर्तिंत होकर महाराष्ट्र तथा गुजराथ- 
में भी पहुँची | गत शताब्दीके अनेकों बड़े बढ़े महाराष्ट्रीय करतृत्ववान्‌ व्यक्ति 
इसी शक्तिसे प्रेरित दिखाई देते हैं । यद्यपि महाराष्ट्र तथा गुजरातके सभी 
सुधारकोंको ब्राह्मसमाजसे संबद्ध नहीं कहा जा सकता, तो भी उनमेंसे कुछ 
महत्वपूर्ण व्यक्तियोंका ब्राह्मसमाजसे सम्बन्ध खापित हो ही जाता है । 
बम्बई शहरके आंग्लविद्याविभूषित युवकोंकी प्रथम पीढ़ी और बंगालके 
सुशिक्षितोंकी पहली पीढ़ी दोनों एक ही परिखितिके परिणाम हैं। एकेश्वर- 
बादको झपनाकर चलनेवाली धर्मक्रान्ति ही इस परिस्थितिका व्यवच्छेदक 
लक्षण है । इस प्रवृत्तिक मूलमें एक बड़ी उत्सुकता यह थी कि हिन्दू- 
समाजकी कुट्ठम्ब-संस्थामें परिवर्तन हो, नारीकों स्वतंत्रता प्राप्त हो, जातिभेद नष्ट 
हो, मूर्तिपूजा तथा कर्मकारडके विड्॒वका उच्छेद हो और सब ध्मोके अनुयायि- 
योमें बंधुत्वका सम्बन्ध स्थिर हो। मानवधर्म-सभा, परमहँससभा, शानप्रसादसभा 
आदि वे विविध रूप हैं जिनके द्वारा सुधारकोंकी बिचार-पद्धतिमें नवीन अडकु- 
रॉका उद्धव हुआ। पणिडत विषुुशात्री, लोकहितवादी, नाना शंकरशेट, 
बेहरामजी मलबारी, वि. ना. मंडलिक, भाऊ दाजी लाड, भगवानदास पुरुषोत्तम- 
दास, कावसजी जहाँगीर, मंगलदास नथूबाई आदि महान्‌ सुधारक झँग्रेजी विद्याके 
प्रभावसे निर्माण हुए | इन सबमें दो गुण पर्याप्त मात्रामें विद्यमान बे-एक 
सामाजिक सुधारके लिए. तीज बेचैनी और आधुनिक विचारोंकी प्रबल आँच 
या ज्वाला । प्रार्थनासमाजकी स्थापना तथा अखिल भारतीय सामाजिक 
परिषद्‌का उपक्रम दोनों इन व्यक्तियों हरा किए गए आन्दोलनकी ही उपज हैं । 
आयेवासमाज- वस्तुतः. ब्राह्मसमाजका वह प्रतिबरिम्म है जो सन्‌ १८६७ में 
इश्मोच्चर हुआ॥ परन्तु इस प्रतिबिम्बमें बिम्ब्करा तेज तथा सामथ्य नहीं था। 


आधुनिक भारतके सांस्कृतिक आन्दोलन २६९ 


जिन ब्यक्तियोंका सहयोग इस समाजको प्रास हुआ था वे महान्‌ ये, विद्वान 
थे ओर सुयोग्य समीक्षक भी ये; परन्तु वा, अ. मोढ़क तथा डॉ. रा, गो. 
भारण्डारकर जैसे इने-गिने व्यक्तियोंकों अगर छोड़ दें तो और किसीमे भी परि- 
स्थितिसे डटकर लोहा लेनेकी शक्ति नहीं थी । फल यह हुआ कि इन सुधारकोंके 
प्रयललोंको भद्र वर्गंकी कुडम्बसंस्थाको नवीन रूप देना यददी अत्यन्त साधारण खरूप 
प्राप्त हुआ । जातिभेदको नष्ट करनेके विषयमैं इन्होंने जानबूमकर शियिलताको 
अपनाया। इनके अन्तरतमम्में ब्राक्षणी अथवा सफ़ेदपोशोंकी संकीर्णताके भाव अन- 
जानमें छिपे हुए ये। धमकी स्थापनाके कार्य सर्वको न्योछावर किए ब्रिना संपन्न 
नहीं द्वो सकते । सर्वस्वका होम करनेकी प्रबल भावना ही बड़े बड़े सामाजिक 
विद्रोहोंको जन्म देती है । घर्म-खापनाके कार्यके लिए. यह नितान्त झाव- 
श्यक है कि स्फूर्तिके महान्‌ सागर उमड़ पड़े । जब्र दिव्यताका सन्देश आकाश 
और पातालकों एक करनेवाले प्रचश्ड आन्दोलनका निर्माण करता है और 
सदियोतक उन प्रबल वीरों एबं साधकोंकी अखण्ड परम्पराको जन्म देता है जो प्रज्ञा 
तथा त्यागकी साकार मूर्तियाँ हैं; तभी घर्म-स्थापनाका नवीन युग सच्चे अर्थोर्मे 
अबतीर्ण होता है। इस तरहकी प्रचण्ड शक्ति आजतक भारतवर्षके किसी 
भी वैचारिक आन्दोलनक्ो प्रात नहीं हुई । सर्वाज्ञीण विद्वत्ता, व्यवहारी इष्टिकोण 
तथा भविष्यके स्वरूपका अनुमान तीनों अनमोल गुण न्यायमूर्ति महादेव गोविन्द 
रानडे तथा डॉ.. भाण्डारकर जैसे प्राथनासमाजके अनुयावियोंमें थे अवश्य; परन्तु 
जिस भारतीय समाज-रचनामें उन्हें क्रान्ति करनी थी उसकी प्रतिगामी शक्तियोंका 
विध्यंस करनेके लिए. आवश्यक शक्तिका संचय न वे कर सके और न बंगालके 
ब्राहल्नसमाजी | 


न्यायमूर्ति रानडेने कांग्रेसकी स्थापना करके भारतीय राजनीतिक आन्दोलनकी 
सुचारु रूपसे नींव डाली और साथ साथ सामाजिक परिषदकी भी स्थापना करके 
सामाजिक सुधारके आन्दोलनको एक निश्चित रूप देनेका प्रयत्न किया। परत 
कांग्रेसकी तरह यह परिषद्‌ दीघ॑जीवी नहीं हो पाई; क्योंकि राजनीतिक आन्दोलनको 
प्रधानता देंनेवाली लोकमान्य तिलकजीकी नेतृताकी विजय हुई। परन्तु स्त्रियों तथा 
पुरुषोंकी समानताका आन्दोलन, जातिभेदपर आधारित आचारोंका डच्छेद 
करनेवाला आन्दोलन और ऐहिक जीवनको केन्द्रीय स्थान देनेवाले रैक्ञणिक आन्दोलन 
तीनोंने इस देशमें अपना आसन सदाके लिए. स्थिर किया। इन आन्दोलनोंके 
वैचारिक नेतृत्वका भेय निस्लन्‍्देह आ्राह्मसमाज, प्राथंनासमाज तथा सामाजिक परिषदके 


२७० चैदिक संस्कृतिका विकास 


कार्यमें सहयोग देनेवाले सुशिक्षित सुधारकोंको प्राप्त है । मद्रास प्रास्तमें धार्मिक 
सुधारकोंको इच्छानुसार महत्त्व प्राप्त नहीं हुआ; केवल सामाजिक सुधारक वहाँ भी 
अगुआ बने । दि. ब. रघुनाथराब तथा सर, टी. माधवराव दोनों नाम इस दृष्टिसे 
महत्त्वपूर्ण हैं। इसी समय मद्रासकी तरफ़ थिलोसॉफीके पन्‍्थके रूपमें नव सुशि- 
क्षितोंके उस आन्दोलनका सूत्रपात हुआ जिसने धार्मिक तथा बुद्धिवादी सुधारकों 
द्वारा किये गए वैचारिक आक्रमणों का प्रतिकार करनेका प्रयत्न किया, पुरानी अन्ध- 
अदा, तथा अमपूर्ण धार्मिक आचारोंका, कर्मकारड, मन्वततों, मूर्तयों, अवतारों, 
गुर्ओों तथा अदूभृत चमल्‍्कारोंका नये देंगसे समर्थन किया और भोले माले 
भावोंको, अंधभक्तिको हृठमूल करनेका प्रयल् किया । थिऑ्रॉ्सोफ्नीके इस पन्‍्थकी 
शाखा-प्रशाखाएँ मारत भरमें फैल गई। 
आयंतमाज, हिन्दुत्वको प्रतापी करनेकी महत्त्वाकांचा 

ब्रह्मआर्थना-समाचके आन्दोलनकी हो तरद समान रूपले महत्वपूर्ण, पर 
उससे भी अधिक कार्यक्षम एवं प्रभावी आन्दोलन पंजाबमें उल्न्न हुआ और 
बह है आर्य॑ठमाज जिसकी स्थापना सन १८७६ में हुई । ब्राह्मसमाज़ तथा आर्व- 
समाज दोनोंकी समानता एकेश्वरवादको अपनानेमें है। परन्तु इन दो आन्दोलनोमें 
एक मूलभूत अन्तर भी है । संसारके सभी धर्म-संप्रदाया उनकी इश्वर- 
विषयक अ्रद्धा तथा नैतिक तत्वकी समानताके कारण ब्राक्मसमाजके लिए 
आदरणीय अवश्य है; परन्तु यह समाज किसी भी एक पघर्म-अंथको 
प्रमाण नहीं मानता; विवेक-बुद्धि ही उसके लिए एकमात्र प्रमाण है | इसके विपरीत 
आर्वसमाजका पवित अथ है वेद । शेष सभी घर्म-अंथ मानव-प्रणीत होनेके कारण 
प्रमाण नहीं हैं । हिन्दुओंकी मूर्तिपूजा, तीयेयाला तथा अन्य पौराणिक आचार 
आर्यसमाजके लिए अमान्य हैं; एक इंश्वरके सिवा अन्य देवता मान्य 
नहीं हैं; अन्य धर्म अत्यन्त सदोष अतएवं खण्डनीय हैं। आय॑- 
समाजके झाद्य संस्थापक स्वामी दयानन्दने अपने ' सत्यार्थ प्रकाश ” नामके 
अंथममें अन्य मतोंका खण्डन करके आर्यसमाजके तत्वोंका आचार-मार्गके साथ बढ़े 
विस्तास्से प्रतिपादन किया है । दयानन्दने वेदोंपर भी ख़तंत्र भाष्य लिखा है । 
इस भाष्यकी भूमिका उनके बेदविषयक सामान्य इृष्टिकोणको सम्यक्‌ रूपसे विशद्‌ 
करती है।आर्यसमाज जातिमेदको नहीं मानता; ख््री-शिक्षा, पुनर्विवाह तथा विभिन्न 
जातियोंके सम्मिश्र विवाह उसके लिए मान्य हैं. । पंजाब तथा संयुक्त प्रान्तमें 
आर्यसमाजने सनातन धर्म-संस्थापर पचास बरसोंतक बढ़े वेगसे आधात. किए. और 
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स्वमतकी स्थापना की । ईसाई तथा मुसलमान धमौपर आर्यसमाजका विशेष रोष 
है, अतएब आर्यसमाजको आधुनिक हिन्दुल्वके आन्दोलनका शक्तिशाली नेतृत्व 
प्रात हुआ। 
सत्यसमान और पिछड़े हुए लोगों तथा शुद्धोंमे जाणति 

क्या ब्राह्मसमाज, क्या प्रायनासमाज, क्या आर्यसमाज, क्या सामाजिक सुधार- 
कोंका पन्‍्थ सबसे अलग ढंगकी धा्मिक और सामाजिक क्रान्ति करनेका एक नवीन 
आन्दोलन महाराष्ट्रकी पिछड़ी हुई जातियोंमें उत्पन्न हुआ और वह है ब्राह्मणेत- 
रोंका सत्यशोधक समाजका आन्दोलन | हिन्दुओंको ब्राह्मणी परम्पराने बहुजन- 
समाजपर कई युगोंतक निर्बाध शासन किया और निम्न जातियोंके समाजको निरन्तर 
अज्ञान, द्र्िता, भोलेपन, पिलछुड़ेपन, अस्वच्छुता, मलिनता, मनकी दुर्बलता तथा 
हताश वृत्तिका ही भागी बना रुखा । इस ब्राह्मणी परम्पराद्वारा किये गए अन्यायके 
विरुद्ध विद्रोह करनेवाली प्रद्नत्ति सत्यशोधक समाजके रूपमें जाग उठी | 
किसानों, कारीगरों तथा मजदूरोंके वर्गोका दीधकालीन आर्थिक शोषण भी इस 
अरुन्तोषके मूलमें विद्यमान था । इस आन्दोलनके पास हिन्दूधमंकी परम्परापर 
बौद्धिक आक्रमण करनेवाली वैचारिक भूमिका भी थी । ज्योतित्रा फुले इस महान्‌ 
आन्दोलनके मूल प्रवर्तक हैं। सन्‌ १८७३ मैं पूना शहरमें सत्यशोधक समाजकी 
स्थापना हुई। ब्रह्मसमाज तथा प्रार्थनासमाजकी ही तरह एकेश्वरवाद, विशिष्ट 
पविन्न अथोंको पू्ुतया प्रमाण न मानना, विबेचक बुद्धिका प्रामाण्य, पुरोहित 
बर्गका अभाव, मूर्तिपूजाका विरोध, तीर्थयात्राका विरोध, अद्भुत चमत्कारोंपर 
अविश्वास, परलोकका तथा स्वगै-नरकोंका अभाव, समूची मानवजातिकी समता, 
बंधुल्व॒ तथा व्यक्तिकी स्वतंत्रता आदि त्त्वोंको सत्यशोधक समाजने भी 
अपनाया । सरकारी संखाओंमें विद्यमान ब्राह्मणी शासन तथा समाजके 
सत्र महत्वपूर्ण व्यवहरोंमें दृश्यमान ब्राह्मणी नेतृताके विरोध एक तरहके 
बर्ग-विग्रहका ही निर्माण इस आन्दोलनने किया। अन्य सुधारकोंकी ही 
तरह सत्यशोधक समाजके समयक आँग्रेजी शासनके प्रति आदरकी भावना रखते 
थे । भारतीय सुधारकोंके इतिहासमें राजा राममोहन रायको यदि छोड़ दें, तो 
सचमुच ज्योतिराव फुलेकी तरह दृढ, त्यागी, घीरोदात्त तथा तपस्वरी नेता दूसरे 
नहीं हुए । सत्र. आगरकर उनके समान ही मालूम होते हैं; परन्द॒ वे राष्ट्रवादी 
थे, मानवतावादी नहीं । ज्योतिबा वास्तवमें मानवताका वह अगाध प्रेम-सागर है 
जो राष्ट्रमेदके बन्धनोंकों तृशवत्‌ मानकर उन्हें आसानीसे लॉघता है और आगे 
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बढ़ता है। आगरकर सहृदय अवश्य ये; परन्तु उनका बुद्धिवाद रूछ्ष था; उन्होंने 
मानबताका ब्यापक प्रेम नहीं पाया था। 

सत्यशोधक समाजके संस्थापकोंने दक्िण भारत तथा महाराष्ट्रमें जिस प्रबनत्तिको 
साकार रूप प्रदान किया वह अब पूर्णतया इृढमूल बनी है। भारतीय समाजके 
पिछड़े हुए, निम्म रतरोंके व्यक्तियोके विकासकी आशा इच्छुशक्तिका प्रबल 
रूप धारण करके उपस्थित है। मलिनता तथा दुर्दशाको प्राप्त भारतीयोंके धार्मिक, 
सामाजिक और सांस्कृतिक अपकर्षके सब कुलक्तण इन स्तरोंमें प्रगट हुए हैं। 
यह एक सचाई है कि यदि इन स्तरोंका जीवन निर्मल न हो पाया, अगर इनमें 
अकाशकी किरणोंका उन्मुक्त प्रवेश नहों सका और यदि इन स्तरोंके पशुप्राय 
अवस्थातक पहुँचे हुए. मानव मानवताकी खतंत्रताले लामान्वित न होकर सदा- 
चार, शान एवं माजल्‍्यसे सुशोमित समृद्धिको प्रात्त न कर सके, तो यह निमश्ित है 
कि भारतीय समाजके भविष्यके सम्बस्धमें अधिक आशाएँ. रखनेके लिए कोई 
अवकाश नहीं है। सत्यशोधक समाजकी खापनाके कारण किसानों तथा मज़दूरोंके 
जीवनसंग्रामको एक निश्चित रूप प्राप्त हुआ। ब्राह्मणेतरोंके आन्‍्दोलनके ही कारण 
दक्षिण मारतमें अस्पृश्योंके आत्मोंद्धारके आन्दोलनको कुछ बल मिला। साधारणसे 
साधारण व्यक्तियोंकी आधुनिक आंग्लविद्याकी शिक्षा प्राप्त हो, सामाजिक 
जीवनमें समताकी स्थापना हो, धार्मिक भेदोंकी महिमा कम हो आदि 
विभिन्न कल्पनाओंका पिछड़े हुए बहुजनसमाजके प्रमुख व्यक्तियोंके मन्मे जो उदय 
हुआ उसका असली कारण उर्पर्ुक्त ब्राह्मणेतरोंका आन्दोलन ही है। मुसलमानोंके 
विषयमें जो आत्मीयताकी भावना ब्राह्मणोंकी अपेक्षा आ्रह्मणेतरोंके प्रतिदिनके 
व्यवहारोंमें प्रकट होती है और ब्राह्मणेतरोंके आन्दोलनोंमें स्पष्टतया लक्षित होती 
है इसका प्रधान कारण है इस (सत्यशोधक) आन्दोलनका धर्ममेदातीत इष्टिकोण । 
उमाज-सुधार तथा भंग्रेजी_क्नून 

बआह्समाज, प्रारथनासमाज, आर्यसमाज, सामाजिक सुधारकोंकी संस्थाएँ, 
सत्यशोधक समाज तथा ब्राह्मणेतर आन्दोलन आदियेँ ग्रथित धार्मिक तथा 
सामाजिक विचारोंका प्रतिबिम्ब अँग्रेजोंके कानूममें, उनकी राज्य-संस्था 
तथा शिक्षा-संस्थामें दिखाई देता है । अंग्रेज़ी राज्य या शासनकी नीति 
तथा सुधारकोंका दृष्टिकोण दोनों परस्पर पूरक ही ये । अंग्रेज़ी शासनके 
क़ानूनके मुताबिक इस देशकी समूची प्रजाका स्तर समान ही माना गया। 
अव॒णब वह धर्म-विचार उत्पन्न हुआ जो धर्मके विशिष्ट संप्रदायों तथा पवित्र 
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अथोंको ही महत्ता न देते हुए. केवल विवेक-बुदधिको प्रामाण्य माननेवाल्ा धर्मविचार 
निर्माण हुआ मूर्तिपूजा द्वारा निर्मित कर्मकाएडका समर्थन करनेवाला एक दल उस 
कर्मकाए्डकों न माननेवाले दूसरे दलको पराया समभता है। इसीसे मूर्तिपूजाका 
विरोधी विचार शनैः शनैः प्रतृत होने लगा। हिन्दूधमंकी अनेकदेवतावादका 
पुरस्कार करनेवाली संस्थापर आघात करनेके लिए ही एकेश्वरवादकी प्रबल लहर 
उम्न्न हुई | हिन्वू-घर्मम मूलतः एकेश्वरबाद ही विद्यमान है; परन्तु प्रयक्ष 
आचरण॒मैं तो अनेकदेवतावाद ही यशख्री होता है। हिन्दू-धर्म संस्थाके रुपमें 
अनेकदेबतावादका ही पुरस्कार करनेवाला धर्म है। उसके विरुद्ध एकेश्वस्वाद 
प्रतिकारके लिए, उत्तन्न हुआ | वह अभी भविष्यकी वस्तु है। अंग्रेजी क्रानूनने 
निरुषाय होकर उस घाराको अपनाया जो हिन्दू-धर्मकी श्रुतियों, स्पृतियों तथा 
पुराणोंमें ग्रथित क्रानूनके विरुद्ध थी। उसने सती की प्रथाका प्रतिब्रन्ध किया 
सन्‌ श्य३९ तथा १८५० के क़ायदेके अनुसार धर्म-परिवर्तन करनेके बाद 
भी ब्यक्तिको अपने सम्बन्धियोंकी संपत्तिका उत्तराधिकारी बनाया गया; उसके 
अधिकारको कायम रखा गया। सन्‌ १८४० में गुलामोंके व्यापारको रोकनेवाला 
कानून मैजूर हुआ। सन्‌ १८५६ में पुनर्विवाहके क्रायदेको मंजूर करके ब्राह्मणी 
हिन्दू-धर्मके नारीजीवन सम्बन्धी मूलभूत तख्वको भारी ठेस पहुँचाई गई। सन्‌ 
१८६५ में बह क्रान्तिकारी क्रानून-जिसे इन्डियन्‌ सक्‍्लेशन एक्ट कहा जाता है- 
पास किया गया, जो भारतके किसी भी जाति या धर्मके व्यक्तिको अन्य-जातीय 
या अन्य-धर्मीय व्यक्तिसे विवाह करनेकी अनुमति देता है । इस क्लानूनने जातिमेद 
तथा धर्ममेदकी जड़को ही उखाड़ दिया। यों तो इस क़ानूनको प्रत्यक्ष 
आचरण्म स्थान देनेका काम कोई एक व्यक्ति ही किसी समय करता है और 
यह व्यक्ति बस्तुतः अपवाद ही होता है। इससे यह सिद्ध होता है कि कानून 
असलमें धर्म-सुधार या समाज-सुधारकों अवसर अवश्य प्रदान करता है; 
परन्तु उस सुधारके यथार्थम संपन्न होनेके लिए यह नितान्त आवश्यक है कि 
समाजके अज्ञ प्रत्यक्षम क्रान्तिकारी शक्तिका उदय हो । यह सही है कि 
जातीयताबादको नष्ट करनेवाला क़ानून अँग्रेजोंने निर्माण किया; परन्तु साथ साथ 
यह भी मानना पड़ेगा कि जातीयता वादको नष्ट करनेवाली समाज-क्रान्तिका 
निर्माण वे न कर पाए। 
गांधी युग 

रन १६१४-१८ में जो प्रथम विश्वबयुद्ध हुआ उसने अँग्रेजी राज्यकी 
खापनासे लेकर सन्‌ १६१४ तक ५2% सामाजिक आन्दोलनको बल दिया, 
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उसमें शक्तिका ठंचार किया। भारतीय राजनीतिपर इसका क्या असर हुआ 
इसका ज्वलन्त प्रमाण इसके बादके राजनीतिक आन्दोलनोंके उत्कर्षमें 
मिलता है । इस कालमें सामाजिक आन्दोलन भी अत्यन्त प्रभावी बने । लोकमान्य 
तिलक तथा न्यायमूर्ति रानडे जैसे व्यक्ति सन्‌ १८६२ में ईसाई घमो- 
परदेशकोंके साथ चाय लेते हैं और उससे सामाजिक वायुमए्डलमें खलबली- 
सी पैदा होती है। पुराने विचारोंसे प्रभावित सक्केदपोशोंका वर्ग उसके विरुद्ध 
आक्रोश करते हुए कहता है, “यह कितना भीषण पाप है! कितना घोर 
अनाचार ! हे परमात्मन्‌, क्या बड़े बढ़े लोग भी अब इतनी भीषण अब्यवस्थाका 
निर्माण करने लगे १” और ये नेता भी सामाजिक तथा कौड़म्बिक दुबावसे डरकर 
कायरतासे परिस्थितिके सामने नतमस्तक होते हैं और गोमूतके प्राशनसे प्रायाश्चेत् 
लेनेके लिए प्रस्तुत होते हैं । प्रथम मदायुद्धेके उपरान्त उपपर्ुक्त वायुमए्डलमें 
क्रान्तिकारी परिवर्तन हुआ | 

पहले महायुद्धकी समात्तिसे लेकर दूसरे महायुद्धकी समास्तितकके भारतीय इति- 
हासको प्रधानताते 'गांधी-युग'की संशा देना संभव है। वै्ेशाली समाज-सुघार- 
कॉंके शर नेताकी इृष्टिसे यदि हम महात्मा गांधीकी ओर देखें, तो उनका 
व्यक्तिब अधिक प्रभावी हो उठता है। यह स्पष्ट दिखाई देता है कि बीती 
सदीके सुधारकोंका महत्त्वपूर्ण कार्य गांधीमें अपने उल्कषकी चरम सीमाको 
प्राप्त हुआ । स्तियोंके विषयमें गांधीकी सेवा तथा कर्वृत्ब॒ गत शताब्दीके 
सुधारकोंकी आत्माओंको सचमुच मोक्षका आनन्द प्रदान करिए बिना नहीं रह 
सकता । महात्मा गांधी सैकड़ों नारियोंको राजनीतिके छेत्रमें ले आए और 
उन्होंने स्त्रियों तथा पुरुषोंकी समानताकी बड़ी उज्बलताके साथ स्थापना की । 
बर्तमान भारतीय स्वराज्यकी राजनीति गांधीके उक्त मद्दान्‌ कार्यका ज्वलन्त 
प्रमाण है। एक नारी ( श्री, अमृत कौर ) भारतीय मन्जिमए्डलमें विराजमान 
है, दूहरी ( श्री, विजयालदमी परिडत ) आन्‍्तराष्ट्रीय राननीतिम अपनी नेत- 
ताके उत्कृष्ट गुणोंकी दीसि दिखा रही है और तीसरी नारी ( अब स्वर्गीया 
सरोजिनी नायडू ) एक बड़े इलाकेंकी गवर्नर बनी थी । सन्‌ १६१८ 
मैं अस्पृश्यता-निवारणकी समस्यापर लोकमान्य तिलकने अपना निश्चित 
मत नहीं दिया; परन्तु उसी समय गांधीने अपने आशअमर्मे एक अस्ट्य 
कत्याका स्वये अपनी पुश्रीकी-तरदह पालनपोषण-किया और अस्टृश्यताका 
डे: करनेवाले आन्दोलनको देशव्यापी रूप प्रदान किया । जातिमेदको 
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नष्ट करनेके लिए उन्होंने अपने आश्रममें सव॒जातियोंके लोगोंके साथ 
पंगतमें भोजन करने तथा ब्याहमें कल्याका आदान-प्रदान करनेका प्रारंभ 
करके सनातन निर्बन्धोंका भज्ञ किया; इतना ही नहीं, अपने एक पुत्रका एक ब्राह्मण 
“कन्यांसे विवाह करवाया । सब धर्मोके विषयमें सम-बुद्धिका निर्माण करने तथा 
सर्व धर्मोके अन॒यावियोमिं आतृभावकी स्थापना करनेके लिए. उस महात्मने आत्म- 
समर्पण किया | इस तरह राजा राममोहन रायसे लेकर महात्मा गांधीतकके कालमें 
धार्मिक तथा सामाजिक सुधारका इतिहास निरन्तर उत्कर्षके पथपर अग्रसर होता 
रहा और बर्तमानमें वह स्वराज्यके काल-खरडमें प्रवेश कर रहा है। 

गत शताब्दीमें अँग्रेजी राज्य-कालमें सुधारके जो प्रयत्न हुए उनके कारण 
धार्मिक तथा सामाजिक विचारों एवं आचारोंकी दिशामें परिवर्तन हुआ | परन्तु 
सुधारकी ओरका यह भुकाव बड़ा उथला है | दिखाई देता है कि इस 
आुकावका भारतीय समाजके गहरे अन्तस्तलमें प्रवेश नहीं हो पाया। मूक, सनातन 
रूढि वास्तव्में इतनी वज्रमयी है कि वह गत डेढ़ सौ वर्षोके सामाजिक और 
धार्मिक सुधारके इतिहासको एक ही क्षणमें नष्ट कर सकेगी | ऊपरी तौरसे दिखाई 
देता है कि सफ़ेदपोशोंका खुधार हुआ है; परन्तु उनकी गुह-ेंस्थामें प्रवेश करते ही 
उनमें विद्यमान पुरातन रूढिकी जीर्ण दशाका साद्धात्कार होता है और मनमैं सहसा 
भयका निर्माण होता है। गृह-संस्थाकी सनातन रूढिका यह कलि-पुरुष प्रत्येक 
महस्वपूर्ण अवसरपर अपने अस्तित्वका प्रमाण उपस्थित करता है। राजनीतिक 
चुनावके समय सर्व जातियाँ तथा पर्म-संप्रदाय अपने छुद्र अहंकारको 
प्रदर्शित करते हैं । सच तो यह है कि अबतक भारतीय समाजको या हिन्दू 
समाजको शुभ, उदार तथा मानवतासे पूर्ण भावनाओंकी वह विशाल संपत्ति 
प्राप्त नहीं हुई है, जो निश्चित रूपसे भविष्यपर विजय प्रात करा देती है। क्या 
अँग्रेजी राज्य, क्या उसमें चलीं आई खुधारकोंकी परम्परा दोनोंने विरासतर्मे 
बहुत ही कम दिया है। विशाल तथा शक्तिसंपन्न वैचारिक ऋन्तिको जन्‍म 
देनेबाला महान नेतृत्व अभीतक भविष्यकी वस्तु है। वर्तमान नवीन राज्यकर्ता 
राजनीतिमें इतने उलमे हुए हैं कि उनसे उक्त औसतके नेतृकी आशा रखना 
व्यर्थ है। नवीन मानवताबादी तथा ब्लाद्बैवादी वैचारिक नेतृत्वकों जन्म देना अब 
महान्‌ भविष्यका निर्माण करनेवाली नवीन पीढ़ीका कतैब्य है। 
नवीन युगके भारतीय द्रष्टू-( १) राजा राममोहन राय 
“ ज्वीन सामाजिक आन्दोलनक लिए सन्तोके आदर्शकी आवश्यकता है; फ्ल्दु 
यह भी आवश्यक है के आधुनिक सन्तोंका आदर्श तुकारामतककी सन्त परम्पराके 
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आदर्शशे कुछ अंशोमें मिन्न हो । तुकारामके समयतक जो सन्त 
हुए उनके कालमें विद्यमान मानव-निर्मित विश्वको यह ज्ञात न था कि बड़ी बढ़ी 
सामाजिक संस्थाओं में परिवर्तन करने अथवा नवीन संस्थाओंको जन्म देनेका उत्तर- 
दायित्व भी मानव ही पर है। रूढिकी शक्ति सनातन तत्वकी तरह प्रबल एवं प्रभावी 
माल्यूम होती थी । व्यक्तिगत रूपसे रूढिपर आक्रमण करके अन्तमें मानव रूढिके 
अचर्ड दुर्गोंको, पहाढ़ोको रौंद सकता है, बढ़े बढ़े आन्दोलनोंको जन्म देकर मानव 
इतिहासको पलटाकर नवीन सामाजिक सम्बन्धोंकी स्थापना कर सकते हैं, इस तरहका 
भान उस समय साधारण मानव तो छोड़ दीनिए; सन्त महन्तोंमें भी नहीं था। 
तुकारामतकके सन्तोंका इस बातका स्पष्ट भान या ज्ञान नहीं था कि अज्ञान तथा 
पापका विस्तार करके बड़ी बड़ी सामाजिक संस्थाएँ समाजके स्वास्थ्यकों बिगाड़ 
कर उसकी अवनतिका कारण बनती हैं और इसीलिए इन सामाजिक संस्थाओंमें 
परिवर्तन करनेका महान्‌ उत्तरदायित्व प्रधान रूपसे साधकों तथा मुमु- 
छुओपर है। सामाजिक विश्वका समूचा उत्तरदायित्व स्वयं मानबोंपर ही है और 
सामाजिक स्वितिको कायम रखना तथा उसमें परिवर्तन करना मानवोपर निर्भर 
है, इस बातको स्पष्ट रूपसे समझना यही वास्तवमें नवीन युगकी विशेषता है। 
वर्तमान समयमें बढ़ी यन्त्रणाओंके साथ मानवको इस उत्तरदायित्वका ज्ञान हुआ 
है। यह ज्ञान वास्तवर्म मानवके प्राकृतिक स्वातंत्यका एक महान्‌ अन्वेषण है जो 
स्वयं उसने कर लिया है। मानवने अपनी उत्तत्तिके कालसे लेकर आजतक अपना 
जो विकास किया है उस विकास-सोपानकी हरेक सीढ़ी वास्तवमें इस प्राकृतिक 
स्वातंत्यके विशेष अंशकी खोज है | मानवकी प्रगतिका इतिहास उसके स्वातंत्यका 
इतिहास है । इससे उसकी मानसिक सामर्थ्यमें निरन्तर बृद्धि हो रही है। हाँ, इतना 
सच है कि इस स्वातंत्र्यकी प्रतीति उसके लिए. नवीन, महाव्‌ और नैतिक उत्तरदायि- 
खोँका निर्माण करती है जिससे उसके चित्तकी अस्वख॒ता अधिक गहरी और विस्तीर्ण 
बनती है । अतीतंके लोगोंकी श्रान्तियोमें पिशाचका ऊषम, शैतान, बेताल, भीषण 
राक्षस, देवताओंका प्रकोप आदि वस्तुएँ विद्यमान थीं और उनके कारण मान- 
बका मन सदैव अस्वस्थ तथा भ्रममें पड़ा हुआ था और उस अस्वस्थ- 
ताको नष्ट करनेवाले मन्त्रका ज्ञानी मान्निक भी उसकी मददके लिए, प्रस्तुत रहता 
था । वर्तमान समयमें विश्वके अर्थव्रो अधिक अच्छी तरहसे समभनेमें मानव 
सफल हुआ है; अंतएव वे रासी तथा दैवी शक्तियाँ तिरोहित हुई हैं अवश्य; 
परन्तु आजका मानव यह भी भली भांति सम चुका है कि पिशाचों तथा राक्सों 


आधुनिक भारतके सांस्कृतिक आन्दोलन २७७ 


की अपेक्षा मानवके अन्तरज्षमें विद्यमान दुष्ट वासनाएँ, अज्ञान, हिंसक प्रवृत्तियाँ 
तथा लोभ आदि मनोब्यापार ह्वी उसके व्यक्तिगत तथा सामाजिक प्रपश्चका विध्वंस 
करनेकी ताकमें निरन्तर रहा करते हैं| अतएव मानवी स्वातंन्यकी सुरक्षा करनेंके 
लिए. नवीन युण उन सन्‍्तों तथा घ॒र्म-संस्थापकोंकी याचना कर रहा है जो महान 
मानसिक सामर्थ्येका सम्पादन करनेवाले सिद्ध हों | सत्यका निरन्तर अन्वेषण तथा 
विश्वव्यापी मित्रता ये दो भावनाएँ मानसिक सामरथ्यंके कार्य तथा कारण हैं | उक्त 
दो प्रेरणाएं ही वस्तुतः मानवकी आध्यात्मिक शक्ति है। यही मानवकी दिव्यता 
है और वही सचे अर्थोर्मे सन्त है जिसमें इस दिव्यताके दशन होते हैं । 


उन्नीसबीं सदीके प्रारम्भमें भारतवर्षम समाज-सुधारकोंका नया धार्मिक 
आन्दोलन शुरू हुआ । उसमें मानवके सामाजिक उत्तरदायित्वके तथ्यका स्वीकार 
किया गया था। साथ साथ इस आन्दोलनके नेताओंको इस बातका भी ज्ञान हुआ 
था कि इस क्रान्तिकारी उत्तरदायित्वके ज्ञाकी सफलताके लिए. आध्यात्मिक शक्तिकी 
भी नितान्त आवश्यकता है । इस आन्दोलनके प्रथम नेता हैं राजा राममोहन 
राय । ये वास्तवर्में भारतके प्रथम आधुनिक सन्त हैं | ये एक ऐसे प्रतिमावान्‌, 
दिग्गज विद्वान्‌ तथा जिकालद्शी सन्‍त ये जिन्होंने व्यापक दृष्टिकोशसे 
वैदिक संस्क्ृतिका अध्ययन करके उसके शाश्वत रहस्यक्षा आकलन किया था। 
ख़य्य स्थापित धम-संगठनको उन्होंने अह्समाज यह नाम दिया । इसमें 
उनके द्वारा प्रदर्शित औचित्य इतिहासके बहुत गहरे मन्तव्यको सूचित करता है। 
“ब्रह्म ” शब्द उपनिषदोंमें विश्वके अन्तिम सत्य तथा मानवी अचिन्य चित्‌- 
शक्तिके बोधक अर्थमे प्रयुक्त हुआ है। इस शब्दमें वह तत्त्व अमिव्यक्त हुआ 
है जो बैदिक संस्क्ृतिका सार है, सर्वस्व है । पुराने परम्परागत पाविच्योंका उच्छेद्‌ 
करनेवाले समाज-सुधारकोंके ये पितामह आसन्न-सृत्यु अवस्थातक भूतकालते भीषण 
युद्ध करते रहे; परन्तु जो विचार भारतीय भूतकालके अन्तरज्ञके चैतन्यका मूल 
खोत था उसे उन्होंने बड़े औचित्यके साथ अपनी विजय-ध्वजाक़े नीचे निर्मित 
विचार-मन्दिरके अन्तरतम आगारमें स्थान दिया । राजा राममोहन राय इस सत्यको 
भली मौँति जानते थे कि ब्रह्मचिन्तनसे प्रदुद्ध आध्यात्मिक शक्ति मानवी समताके 
नवीन युगका निर्माण करेगी । पुरानी धर्म-संस्थाओंने मानवसमाजके चारों ओर 
खड़ी की गई और युगों युगोंतक पोसी गई भेद-भाबोंकी तटबंदीको उड़ा देनेवाली 
शक्तिके निर्माणुके कार्यका उन्होंने बीड़ा उठाया था । समान विवेक-बुद्धि तथा 
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समान संस्कृतिका निर्माण करके मानवी एकताकी स्थापना करना ही उनका 
उच्च आदर्श था और इसीसे प्रेरित होकर उन्होंने “ नवयुग ” के आन्दोलनका सुत्न- 
पात किया। उक्त आदर्शकी प्राप्तिके लिए क्या जातिमेद, क्या वर्णभेद. क्या घर्ममेद, 
क्या देशमेद सबके संकीर्ण बन्धनोंको तोड़कर-मरोड़कर उन्होंने “ब्रह्म” शब्दमँ उस 
विश्वतत्त्वको देखा जो एक महान्‌ आ्रातृभावका प्रेरक था। ईश्वरकी उपासना तथा मान- 
बॉकी नैतिक एकता इनका मनोहर मेल ही सब धर्मोका निर्वाध रहस्य है। यह 
रहस्य संसारके धर्मसम्बन्धी विरोधोंका खण्डन करता है । इस प्रकारके तत््वको 
भारतीय, ईसाई तथा मुसलमानी संसारके सम्मुख रखनेमे राजा राममोहन राय 
सर्वप्रथम ये। रत स्वदेश तथा विदेश, स्वघर्म तथा पर-धर्मसे परिचित नहीं हुआ 
करते । ' आमुचा स्वदेश । भुबनत्रयामध्यँ वास ॥ ? यद्दी उनका स्वभाव होता है। 
ब्राह्मसमाजके इसी तरहके आदर्शवादका सम्यक्षथन निम्नलिखित दो ोकोंमें किया 
गया है :- 

सुविशालमिदं विश्व॑ पविज्न ब्रद्ममन्दिस्म्‌ | 

चेतः सुनिर्मल तीर्थ सत्ये शास््रमनश्वरम्‌ ॥ 

विश्वासो धर्ममूल॑ ही प्रीतिः परमसाधनम्‌ । 

ख्ार्थनाशस्वु वैराग्यं ब्राहेरेवं प्रकीत्ते || 

अर्थः-- ब्राह्मसमाजी कहते हैं कि यह बड़ा ही विशाल विश्व ब्रह्मका पवित्र 
मन्दिर है, शुद्ध चित्त ही पुए्य-च्षेत्र है, सत्य ही शाश्वत धर्मशासत्र है, श्रद्धा ही 
धर्मका मूल है; प्रेम ही परम साधन है और स्वार्थ-नाश ही वैराग्य है। 
क्या राजनीतिक सुधार-बाद, क्या सामाजिक स्वास्थ्यकी प्राप्िके लिए. प्रह्नत्त 

समाजशाल्शोंका सुधाखाद दोनोंमें संकीर्णता रहती है । राजनीतेक सुधारके 
आन्दोलनमैँ या तो नैतिक गदराईका अभाव रहता है या शास्त्रीय सत्यका पीठ- 
बल नहीं रहता । समाजशास््रश्ञोंके सुधार-सम्बन्धी आन्दोलनमें शास्त्रीय 
सत्य तथा नैतिक श्रद्धा रहती है अवश्य; परन्तु उसमें मानवी एकताकी धारणा 
डुबंल होती है। क्रान्तिके आन्दोलनमेँ चरम कोटिके त्यागका स्फुरण अवश्य 
रहता है; परत कान्तिके ध्येयवादमें नैतिक विवेकका विसर्जन किया 
जाता है । अतएव क्‍या राजनीतिक सुधार-वाद, क्या सामाजिक सुधार- 
वाद, क्या क्रान्ति-बाद तीनोंमें मानवकी आध्यात्मिक शक्तियाँ सर्वाक्ञीण 
रूपमैं अभिव्यक्त नहीं हो पाती । सन्तोंके सुधारके आन्दोलनमें ही वे शक्तियाँ 
पूर्णतया अभिव्यक्त होती हैं| राजा राममोहन रायके चरित्र्में इस तरहका “ सन्त- 
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स्वभाव ! प्रकट हुआ है । परम कोटिके व्यागके लिए प्रस्तुत होकर उन्होंने सामा- 
जिक सुधार तथा राजनीतिक ऋरान्ति दोनों ध्येयोंको जागृत रखा था। इन दोनों 
श्येयोंका पोषण उनकी आध्यात्मिक मावना करती थी। 


राजा राममोहन राय अपनी माताके लाड़ले थे, बड़े मातृभक्त ये। परन्तु 
माता मूर्तिपूजक थी और उसने मूर्तिपूजाका त्याग करनेवाले पुत्रका मुँह भी न 
देखनेका प्रण किया था। इसके फलखरूप राजा राममोहनको स्थायी रूपसे 
माताके वियोगकों सहन करना पढ़ा । फ्रान्सकी राज्यक्रान्तिकी पराजयसे वे निर्विए्ण 
हुए ये । फ्रान्सीसी जहाजमें पर्यटन करते हुए उन्हें सहसा फ्रान्सकी राज्यक्रान्तिकी 
विजयका शुभ संवाद मिला | आनन्दके आवेगमें जहाजकी सीढियोंसे शीघ्र उतरते 
हुए उनका पैर फिसला और वे गिर पढ़े; उनके पैरको सख्त चोट पहुँची। 
परन्तु आनन्दमें उन्हें उल चोटका भान न रहा | फ्रान्सीसी कप्तानको बधाई देनेके 
लिए उसी दर्दभरे, आहत पैरके सहारे चल पड़े । सचमुच इस महान्‌ सन्तकी 
राजनीतिक क्रान्ति तथा समाज-सुधारकी तहमें आध्यात्मिक शक्ति विद्यमान थी। 


सामाजिक परिवर्तनके विश्वव्यापी आन्दोलनका निर्माण यदि परमार्थके 
आधारपर हुआ तो ही संसार तरनेमें समय होगा । बिना परमार्थके मानवी संसार 
अतार होकर अस्तब्यस्त तथा नष्ट होगा | सत्यकी जिज्ञासा तथा निर्बाध नीति- 
तस्वोंकी आराधना ही सच्चे अर्थोर्मे परमार है | यह नितान्त आवश्यक है कि 
इस परमार्थंका उत्तराधिकार मानवताके आन्दोलनको प्राप्त हो। 
(२) लोकमान्य बाल गंगाघर तिलक, कर्मयोगकी मीमांसा 


बीसवीं सदीमे भारतवर्षमें दर्शनकी पाश्रभूमिका निर्माण करनेवाले अनेकों 
प्रभावी विचार-प्रवतेक उद्नन्न हुए । इनमें लोकमान्य तिलक, महात्मा गांधी, 
योगी अरविन्द तथा भाई मानवेन्द्रनाथ राय इन महानुभाबोंके विचारोंमे 
विशेषताके दर्शन होते हैं। इनके विचारोंका संक्षेपमें परामर्श करके हम वैदिक 
संस्कृतिके विकासकी प्रस्तुत समीक्षाको समाप्त करेंगे। 


बुद्धेके उदयसे लेकर अँग्रेज़ी राज्यकी स्थापनाके समयतकके कालमें मारतवर्षमें 
निश्नत्तिबादका अधिक प्रभाव था । क्या संन्‍्यासी सन्त, क्‍या बानप्रस्थका खीकार न 
किए, हुए. सन्त दोनोंके लिए. निव्गत्तिवादकी गेरुई एवं तेजस्वी छुटा ब्रिना गेंदए 
चीबरके ही पारमार्थिक शुच्तिताके वलयका निर्माण करती थी | इन्द्रियगम्य विश्वके 
ज्ञानको .भ्रान्ति अथवा बन्धन-मात्र समभक्तर अन्तमुख होते हुए. पारलौकिक तत्वके 
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रंगमें रंगनेवाला ज्ञान ही उस बन्धनकों नष्ट करता है, यही श्रद्धा उस युगका 
स्वामित्व करती थी | इस बाह्य विश्वकी उत्कट अनुभूति ही पाश्चात्य संस्कृ- 
लिक्की मूल-भूत शक्ति है। इस पाश्रात्य संस्कृति सहों वर्षोसे अन्तर्मुख बने हुए. 
भारतीय ज्ञानकों अपनी गुहासे बाहर निकलनेके लिए बाध्य किया। 
इस समाधि-भ्म अतएवं अस्वस्थ ज्ञानकों तत्वज्ञानका !ख़ल्प भारतीय 
राजनीतिक असंतोषके जनकने -लोकमान्य तिलकने-दिया । बाह्य ।वैश्वकी उक्त 
अनुभूति परम्परागत संस्क्रतिके मूल-मूत अथवा बीज-भूत तत््वके अधिष्ठानसे पूर्णा- 
तया मिन्न पाश्ात्य संस्कृतिकी प्रतिध्वनि मात्र नहीं है; उसे अपनी जन्‍्म- 
भूमिकी विचार-पद्धतिका अधिष्ठान प्रास करानेका महत्त्वपूर्ण कार्य लोकमान्य 
तिलकने किया और यह अधिष्ठान है भगवद्वीता । भगवद्गीताके स्वीकारका 
कारण उन्होंने बढ़े ही स्पष्ट शब्दोंमिं निम्नानुसार बतलाया है। “ इसीमें कम-अक- 
मेके सारे बीज हैं और खय्य॑ भगवानने निश्चयपूर्वक यह आश्वासन 
दिया है कि इस धर्म खल्पमात्र आचरण भी बढ़ी बढ़ी 
आपत्तियोंसे बचाता है। इससे अधिक और क्‍या चाहिए ! सृष्टिका नियम 
है कि ब्रिना किए कुछ नहीं होता । इस नियमको भली मौति ,समभकर 
तुम केवल निष्काम बुद्धिसे युक्त कर्ता बनो | इतना ही पर्याप्त है। गीता इसलिए 
नहीं कही गई कि केवल स्वारय-परायण बुद्धिसे गहस्थीका निर्वाह करके थके-मौंदे 
लोगोंका कालयापन हो या यहस्थीका त्याग करनेके लिए लोगोंकी तैयारी हो । 
सच तो यह है कि संसार या गहस्थी ही मोक्षकी दृष्टिसे कैसे चलाए, संसारमें 
मानवका वास्तविक क॑न्‍्य क्या है, आदिका तात्विक इष्टिसे उपदेश देनेके लिए. 
ही गीताशास््रका प्रवर्तन हुआ है। अतएव हमारी अन्तिम प्रार्थना इतनी ही 
है कि हरेक व्यक्ति अपने पूर्व बम ही ग्रहस्याअरम या संसारके इस प्राचीन 
शात्रको हो सके उतने शीघ्र समझकर ही रहे ” (गीतारहस्थ प्रस्तावना एड १५)। 
गीताको ही क्‍यों चुना गया इसे स्पष्ट करते हुए लोकमान्य तिलक कहते हैं, 
“कोच, मक्ति तथा नीति-धर्म इनमें आविमौतिक गंथकर्ताको जो विरोध मालूम 
होता है वह अथवा संन्यास-मार्गके अनुयायियोंके मतानुसार ज्ञान और कर्ममें 
दृश्यमान बिरोघ, दोनों यथार्थ नहीं हैं; ब्रह्मविद्या तथा भक्तिका जो मूल तत्त्व है 
वही नीति तथा सत्कमंकी नींव है इसे बतलाकर इहलोकमें संन्यास, कर्म तथा 
अक्तिका सुयोग्य समन्वय करके मानव अपने जीवन-यापनके किस मार्गका अनु- 
करण करे इस सम्बन्धमें भी गीता एक निश्चित निर्णयपर पहुँची है | इस तरह 
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गीता यह ग्रंथ प्रधान रूपसे कमयोगका ग्रंथ है। अतएव सब वैदिक अ्रंथोंमें उसे 
* ब्रह्मविद्यान्तगत [ कम- ] योगशास्त्रंके नामसे अग्रस्थान मिला है। जब प्राचीन 
शास्त्र अपने अपने समयके अनुसार विकासकी यावच्छुक्य चरम अवस्थातक पहुँचे 
तब बैदिक धर्मको वह अन्तिम, शान-मूल, भक्तिप्रधान तथा क्मयोग-पर रूप प्रात 
हुआ था, जो वर्तमान समयमें प्रचलित वैदिक धर्मका भी मूलखोत है। गीतामें इसी 
रूपका प्रतिपादन किया गया है। अतएव यह कहना अनुचित न होगा कि सांप्रत 
हिन्दू-धर्मके तत्तोंको संक्षेपमें परन्दु साथ साथ निस्सन्दिग्ध रूपसे विश करनेवाला 
गीताकी टक्करका दूसरा अंथ संस्कृत साहित्यमें नहीं है” ( गीतारहस्य, प्रस्तावना 
४.११ ) | अक्सर यह आक्तेप किया जाता है कि नवीन युगके ज्ञान, उसकी सम- 
स्थाओं तथा उत्तरदायित्वोंका खरूप ही इतना मिन्न है कि दो हज़ार बरसों पूर्व लिखी 
गई गीता उनके विषयमें मार्गदर्शन कैसे कर सकेगी ? इस सम्बन्धमं गीतारहस्यके 
कर्ताका कथन यों हैः- गीतामें प्रणीत धर्म, सत्य तथा अभय है अवश्य; परन्तु 
जिस समय जिस रूपमें वह कहा गया उस देश-कालमें, उस परिश्चितिमें, बहुत 
ही परिवर्तन हुआ है और इसलिए कई लोगोंकी आँखोंमें इस ग्रेथकी आमा पूर्ववत 
नहीं रहीं; अपि तु बुंघली हो गई है । ... ... सिवा इसके अनेकों नवीन बिद्वानोंकी 
आजकल यह धारणा हो गई है कि बतमान समयमें आधिभौतिक जानकी पाआत्य 
देशोमें बिपुल बृद्धि हुई है जिसके फलस्वरूप अध्यात्मशास््रके अनुसार 
प्राचीन कर्मयोगका जो विवेचन उसमें किया गया है, वह आधुनिक कालके लिए. 
पूर्णतया उपयोगी कदापि सिद्ध नहीं हो सकेता | उपबुक्त धारणाएँ आन्त हैं, 
निर्मूल है। ... ... मोक्षघमं और नीति दोनों आधिमौतिक ज्ञानकी परिचिके 
बाहरके विषय हैं और इनके सम्बन्ध प्राचीन काल्‍में हमारे शास्त्रकारोंन जिन 
सिद्धान्तोंकी स्थापना की है उनसे परे मानव-ज्ञानकी प्रगति अभीतक नहीं द्वो पाई 
है। इतना ही नहीं, पाश्चात्य देशोंमें भी अध्यात्मके दृष्टिकोणसे उपर्युक्त प्रश्नोंका उहा- 
पोह अबतक चल रहा है और वहाँके आध्यात्मिक अंथकर्ताओंके बिचार गीता 
-शात््रके सिद्धान्तोंसे बहुत भिन्न नहीं हैं। गीतारहस्यके विभिन्न अध्यायोमें किये 
गए तुलनात्मक विवेचनसे यह बात स्पष्ट हो जाएगी। .. ... अर्थात्‌ यह 
सत्य है कि दोनोंमें सूक्रम भेद हैं और ये भेद बहुत ही हैं। यह निर्विवाद है 
कि जो व्यक्ति इन सूक्म भेदोंसे परिचित होना चाहता है या इन सिद्धान्तोंके 
सम्पूर्ण प्रतिपादन तथा विस्तारकी जानकारी प्राप्त कस्नेकी अमिलाषा रखता 
है उसके लिए, पाश्चात्य ्रथोंका मूल रूपमें अवलोकन करना परमावश्यक 
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है । पाश्चमिमात्य विद्वानोंका कहना है कि कर्माकर्मविबेक अथवा नीति- 
शाह्मपर सर्वप्रथम सुब्यवस्थित अंथ यूनानके दार्शनिक अरस्तूने लिखा । 
परन्तु हमारे मतमें अरस्तूके भी पूर्व महाभारत तथा गीतामें इन प्रश्नोंका 
विचार अरस्वूसे भी अधिक व्यापक तथा ताल्बिक दृष्टिकोशसे किया गया है और 
अध्यात्मकी इ्टिसे गीतामें प्रतिपादित नीति-तत््वोंस अलग खतंत्र नीतितत्व अब- 
तक संसारमें उत्पन्न नहीं हुआ है । संन्यासीकी तरह रहकर शान्तिके साथ 
तस्वज्ञानके विचारोमें जीवन बिताना समीचीन है अथवा विभिन्न प्रकारोंकी राज- 
नीतिक उथल-पुथलमं सम्मिलित होना या सहयोग देना उचित है, इस सम्बन्ध 
अरब्तूकृत स्पष्टीकरण गीतामें विद्यमान है और मनुष्य जो कुछ पाप करता है सो 
झज्ञानसे ही करता है यह सुकरातका मत भी एक तरहसे गीतामें समाविष्ठ 
हुआ है; क्योंकि गीताका सिद्धान्त है कि ब्रह्मशानसे जिस व्यक्तिम सम-बुद्धिका 
डदय हुआ है उससे पापकर्म किया जाना सर्वथा असंभव है । एपिक्यूरिअन तथा 
स्टोइक संप्रदायके यूनानी पश्डितोंका मत है कि चरम अवस्थातक पहुँचे हुए. 
परमज्ञानी पुरुषका आचरण ही नीतिकी इश्टिसे सब छोगोंको आदर्शके रूपमें मान्य 
है। उपर्युक्त मत भी गीताके लिए ग्राद्य है और इस संप्रदायके समर्थकों द्वारा 
किया गया परमशानी पुरुषक वर्णन तथा गीताके स्थितप्रशके लक्षण दोनों समान 
हैं। इसी तरह हरेक मानवका मानवजातिके हितके लिए निरन्तर यत्नशील 
रहना ही यथार्थमें नीतिकी चरम सीमा या निकष है यह मिल, स्पेन्सर, कान्ट 
आदि आधिभौतिकवादियोंका कथन भी गीतामें वार्शत स्थितप्रशके “ सर्वभूतहिते 
एतः ? जैसे बाह्य लक्ष॒णमें संग्रहीत हुआ है और काएट तथा ग्रीनकी नीतिशास्रकी 
उपपत्ति तथा उनके इच्छा-स्वातंत्यके सिद्धान्त भी गीतामें डपनिषदोंके ज्ञानके 
आधासपर दिए गए हैं ” ( गीतारहस्य, प्रस्तावना पृष्ठ ६,२१० )। 


उक्त खानपर प्राचीन भारतीय संस्कृतिका पाआत्य संस्कृतिके साथ सामझस्थ 
दिखाकर लोकमान्य तिलकने यह अतीब उदात्त अमिप्राय व्यक्त किया है कि 
मानव-जातिका नीतिशास्र वास्तवमें एक ही है | पाश्चिमात्य तथा पौर्वात्य संस्कृति- 
योंका सुन्दर समन्वय करनेका यह प्रयत्न बढ़ा ही समभदार एवं सराहनीय दिखाई 
देता है। परन्दु यह एक ऐसा प्रयत्त है जो एक प्राचीन एवं पवित्र धर्म्रंथको 
आधारशिला मानकर हो रहा है। अतएव इसका यश सीमित ही रहा; क्योंकि 
भगवद्वीताका स्पष्ट आशय है कि इसमें ( याने मगवद्गीतामें ) बह अन्तिम सत्य 
'लिपिबद्ध हुआ जिसका निवेदन साक्षात्‌ सर्वज्ञ परमात्माने खयं अपने मुखसे किया 
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था | वर्तमान युगमेँ उक्त आशयका प्रभाव नहीं रहा है । दूसरी धात यह है 
कि भगवद्गीताकी रचना तार्किक सुसंगति तथा बुद्धिवादी विवेचन-पद्धतिके 
अनुसार नहीं हुई है । वास्तवमें भगवद्गीताकी विचार-पद्धति कुछ 
ऐसी है जो भावुक, श्रद्धालु अथवा कल्पना-तरज्ञोंमें तन्मय होनेवाले उच्च कोटिके 
धार्मिक संस्कारोंस संपन्न व्यक्तिको काव्यमय प्रतीति करानेमें समर्थ है। माना कि 
भगवद्वीतामे ऐसे अनेकों सिद्धान्त हैं जो तीत्रतम बुद्धिवादके निकपपर रखकर स्वीकृत 
हुए है, सूकुम परशसे ज्ञात हैं और दी्ब तंथा गहरी अनुभूतिके आधारपर परीक्षित 
एवं खरे उतरे हैं। परन्तु इनकी परस्पर संगति तथा समर्थन साधक और बाघक 
तर्ईशास््रके आधारपर नहीं किया गया है। अतएब शंकराचार्यले लेकर लो० तिलक 
तक अनेकों मनीषियोंने भगवद्गीताको आत्मसात्‌ करके उसे निश्चित बौद्धिक आकार 
देनेका प्रयत्न किया है। तीसरी चीज़ यह है कि भगवद्वीतामें प्रतिपादित पुनर्जन्म 
बादका सिद्धान्त एक विशुद्ध भ्रद्ेय तत्व है। सिवा भ्रद्धाके या सिवा कल्पनाके 
इस बातके लिए कोई अन्य प्रमाण नहीं है कि प्रत्येक व्यक्तिकी आत्माको अन- 
गिनत जन्म-मरणोंका चक्कर काटना पड़ता है । विश्वके अनेकों महान्‌ धर्म संसारके 
विषयमैं ईंस सिद्धान्तका स्वीकार नहीं करते | चौथी बात यह है कि भगवर्गीताकी 
खर्ग-नरककी कल्पना, सृष्टिकी उत्पत्ति, स्थिति-लयकी कल्पना अथवा ब्रह्मादि 
देवताओंकी कल्पना तीनोंका महत्त्वपूर्ण तात््विक खर अन्ततोगत्वा पौराणिक 
कथाओंके स्तर्से अधिक ऊँचा नहीं सिद्ध हो सकता । पाँचवी चीज़ यह है कि भग- 
बद्ीताके कर्माकर्म-विचारके मूलमें जो अनेकों तत्त्व हैं उनमें सहज कर्मका तत्त्व 
अत्यन्त महत्त्वपूर्ण है। गीताने इस तत््वका चादुर्वर््य-युक्त समाज-रचनासे मल 
बिढाया हैं; सहज कर्मका अर्थ है प्रत्येक वर्णका परम्परासे प्रा कर्तन्य | परन्तु स्माते 
धर्मशास्रकी अथवा भगवद्गीताकी वर्॑व्यवस्थाकी कल्पना सार्वदेशीय नहीं है; 
सार्वकालिक समाज-स्वनाओंपर लागू होनेवाली कल्पना नहीं है। वह 
बास्तव्म॑ हिन्दू समाजकी प्राचीन इतिहासिक परिस्तिसे उसन्न हुईं है। 
प्रत्यक्ष झनुभवसे तथा समाजशासत्रकी कसौटीसे अब यह सिद्ध हुआ है 
कि वर्तमान कालकी समाज-घारणाकी समस्याओंको सुलकानेमें उक्त कल्पना 
सहायक नहीं होती । छठी बात यह है जिस कालमें भगवद्गीताकी रचना 
हुई थी उस कालमें समाज-संस्थाएँ स्थितिशील थीं; एक ही रूपमें 
दीकालतक बनी रहती थीं । प्रकृतिकी वनस्पतियों तथा प्राणियोंकी 
आकृतियोंकी तरह उनके आकार भी सनातन प्रतीत ह्वोते थे । प्रस्चु गत तीन सौ 
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वर्षों मानव-समाजों्म मौलिक परिवर्तन हुआ है। आजकल समस्त मानवजाति 
एक ऐसे युगम प्रवेश कर चुकी है जो निरन्तर परिवर्तनशील याने गतिशील 
समाजसंस्थाओंका युग है. । अतएव मानवके उत्तरदायित्वों, कर्तव्यों तथा ध्येयों- 
का कुछ नवीन ही रूप दृश्यमान हो रहा है । यह बात नहीं है कि वर्तमान 
युगमें केवल भौतिक शास्त्रोंकी ही उन्नति हुई है; अपि तु वनस्पतियों, प्राणियों 
तथा मानवोक्े मी जीवनपर प्रकाश डालनेवाले शास्रोंक विकास एवं वृद्धि हुई 
है । मनोबिशानकों तथा सामाजिक शास्त्रोंको मौतिकशासत्र कहना उचित नहीं है । 
मानवी इतिहासका तत््वज्ञान एक ऐसा नवीन शास्त्र है जो मानवके जीवनपर 
चारों ओस्से प्रकाश डालता है । तात्यय, मानव-समाज तथा 
प्रकृतिके स्वरूपों तथा पारम्परिक सम्बन्धोंको जो नवीन अर्थ वर्तमान सम- 
यमें ज्ञात हुए. हैं उनका भी परामर्श लेना नीतिशासत्रके लिए अनिवार्य हो 
उठा है । इसके बिना यह असंभव है कि मानवी संसारकों शुभ तथा 
मंगल रूप देनेवाला कर्मयोग निष्पन्ञ हो। वर्तमान कालके लिए गतिशील 
समाजब्यवस्थाका अनुसन्धान करनेवाला कर्मयोग-शासत्र नितान्त आवश्यक है। 
परिवर्तनशील अवस्थाके अनुरूप स्वभावज कार्योका स्वरूप भी बदलता है। देश 
तथा कालके अनुसार मानव-स्वभाव झनेक रंगों तथा आकारोंको धारण करता 
है; अनपेक्षित परिस्थितिको प्राप्त होते ही मानवको अमिनव मार्गका अन्वेषण 
करना पड़ता है | स्वभाव यह कोई स्थिर घटना नहीं है। खासकर मानव-स्वभाव 
एक अल्यन्त लचीली और अगर्त रूपोंको धारण करनेवाली वस्तु है। अतएव 
स्वभावज कर्मको निश्चित करनेकी स्थिर कसौटी सर्वथा दुर्लभ है। 


लोकमान्य तिलकने अन्तर्मुख अध्यात्मबादको, ऐहिक प्रपख्को 
यशस्वी एवं कल्याणमय बनानेवाले कर्मयोगका मूलभूत शास्त्र बनानेका बढ़ा 
ही दुर्घट प्रयत्न किया। मिगुणात्मक तैलोक्यके विषयमें सम्पूर्ण विरक्ति 
ही सच्चे अर्थोर्मे निस्‍्त्रैगुए्य है। यद्यपि जनक, रामचन्द्र, कृष्ण, युधि- 
छिर, श्ुव, प्रहाद आदिके पौराणिक उदाहर्णोंके आधारपर यह बात 
मनपर अर्जित होती है कि उक्त निस्तरैगुएयसे या सर्वान्नीण वैराग्यसे नैष्कम्यको 
स्वायत्त करके इस भूलोकके मानवी प्रपश्चके अम्युदयको प्राप्त करनेवाला पराक्रम 
उल्न्न होता है; तो भी इस सिद्धान्तमें विद्यमान वैचारिक विसंगतिका पूर्णतया 
परिहार नहीं किया जा सकता । सर्व इच्छाओं तथा क्रियाओंको चरणोंपर समर्पित 
करके उसकी शर्णमें पहुँचकर एक निमित्तमात्र बने रहनेकी कल्पनाका अपनी 
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आत्मा तथा विश्वका उद्धार करनेवाला कर्मके या सामाजिक प्रपश्का निर्माण करके 
उसे सुचारू रूपसे चलानेवाले कर्मके साथ समन्वय या सामझ्ञस्पपूर्ण सम्बन्ध कैसे 
स्थापित करें, यह भी एक महान्‌ रहस्यमय समस्या है। 
(३) गोगी अरविन्द घोष, भूलोकका दिव्य जीवन 

लोकमान्य तिलकने भारतीय आध्यात्मिक विचारकों नवीन दिशा 
दिखाई । पदार्थ-विज्ञान, सश्टिशात््र, इतिहास, विकासवाद, मनोविज्ञान तथा सामा- 
जिक शास्त्र आदि नवीन शाज््रोंकी उन सम्मतियोंका-जो कि अध्यात्मविद्याके लिए. 
उपकारक या उसे अधिक अर्थपूर्ण बनानेवाली हों अथवा अध्यात्मके रिद्धान्तोंकों 
नवीन रूप प्रदान करनेवाली या उनमें परिवर्तन करनेवाली सिद्ध हों-अन्वेषण करके 
अध्यात्मविद्याका नवनिर्माण करनेकी आवश्यकता उन्हें प्रतीत हुईं थी । परन्तु जैसा 
कि उन्होंने प्रस्तावनामैं कहा है कि समूचा जीवन राजनीतिक कलहॉमे बीत जानेके 
कारण अपूर्णताको पूर्ण करनेके लिए समय ही शेष न रह्या।इस तरहका प्रयत्न योगी 
अरविन्दने किया है। उन्होंने भगवद्वीता, ऋग्वेद तथा उपनिषदोंके अथवा 
भारतीयोंकी अध्यात्मविद्याके सभी संप्रदायोंके गृढ अर्थॉकों बढ़ी विलक्षण, 
अमिनव समृद्ध तथा गंभीर शैलीके सहारे अभिव्यक्त किया है; और 
इश्यमान सृष्टि, अदृश्य आध्यात्मिक शक्तियोंका विश्व, मानवी अथवा 
दिव्य आदरशबाद सबका परामर्श करनेवाले अध्यात्मवादी तत्वज्ञानकी उन्होंने नवीन 
रूपमें रचना की है। 

लोकमान्य तिलककी शैली और योगी अरविंदकी शैलीमें बढ़ा 
मौलिक भेद है । लोकमान्य तिलक कुछ ऐसी शैलीको अपनाते हैं. जिससे 
अत्यन्त गहन भावार्थ भी साधारण सुशिक्षित तथा जिज्ञासावान्‌ व्यक्तिकी बुद्धिकी 
पहुँचमें आ सके और वह भावोंकी गहराईके कारण घबड़ा न जाए । 
संक्षेपम,ं तिलककों. शैलीमें वह सुविधा है. जिससे पाठकके पैर 
जमीनपर ही रहते हैं; तर्ककी सुसंगतता स्पष्ट रहती है । वे वाचककों विचा- 
रोके उस रम्य कुहासेमें कमी नहीं ले जाते जो परम्परागत अध्यात्मबादी परि- 
भाषाके बिलाससे निर्मित होता है । इसके विपरीत, परिचित तथा अपरिचित, गूढ 
आध्यात्मिक कल्पनाओंके विशाल विस्तारसे योगी अरविन्दका प्रतिपादन 
तज्श वाचकको भी चकरमें डाल देता है । तज्ज वाचककों भी कई बार 
यह मालूम होता है मानों वह अनन्त दूरीपर स्थित तारों तथा तेजो- 
भेषोंके बीच निराधार अवस्थामें फेंका गया हो। विचारोंकी मंजिलें भली भाँति 
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समभमे आते आते सहसा ओमल हो जाती हैं। विज्ञान तथा दशनके पाश्चात्य तथा 
पौर्वात्य पारिमाषिक शब्दों और कल्पनाओंको अरविन्दके प्रतिपादनमें भरसक 
पिरोया गया है। अतएव उनकी सहायतासे सिद्धान्तोंका अनुसरण करनेका हम 
सब प्रयल करते हैं; परन्तु हम कददँ खड़े हैं, किसने पानीमें हैं इसकी थाहको पाना 
भी कई बार मुश्किल हो उंठतां है। उस प्रतिपादनके तत्वों तथा सिद्धान्तोंकी तेजो- 
मय मूर्तियों सायेकालके चितिजपर अज्ित, प्रतिक्ण परिवतनशील चेतोहर आकृति- 
योंकी तरह निरन्तर बदलती रहती हैं। सायंकालीन छितिजपर विलास करनेवाली 
किरणोंकी बहुरंगी उष्टिको स्पर्श करना जिस तरह असंभव है, ठीक उसी तरह 
अरबिन्दकी विचार-सुष्टिके ऊपरके स्तरोंका आकलन करना बुद्धिके लिए 
असंभव हो उठता है। आध्यात्मिक भावनाके सहारे इन स्तरोंकी अनुभूति संभव है; 
परन्तु बुद्धिके सहारे इनकी कल्पना नहीं की जा सकती और कल्पना करना भले 
ही संभव हो; उन्हें सिद्ध तो किया ही नहीं जा सकता । इन विचारोंमें तर्क-संगतता 
है, परन्तु उपपत्ति बहुत कम है । भव्य भावनाओंका आविष्कार करनेवाले 
गूढवादी काब्यकी तरह उक्त प्रतिपादनमें अचिन्त्य संवेदनाओंका निर्माण करनेकी 
शक्ति है। उसमें आधुनिक विज्ञानके सिद्धान्तों तथा समस्याओंसे सूचित होनेवाले 
आध्यात्मिक अभिप्राय अधिकार-पूर्ण वाणीमें कहे गये हैं। विशानके ये सूचित 
अर्थ विज्ञानकी परिधिके बाहरकी आध्यात्मिक विशाल संवेदनाओंके आधार बनते 
है। किसी भव्य प्रासादके स्तम्भोंके पदतलमें या उनके ऊपरकीनोकपर खुदी गई 
और बाहुओंठे, हाथोंसे या मस्‍्तकसे आधार प्रदान करनेवाली मूर्तियोंकी ही तरह 
विज्ञानके अमिप्राय अरविन्दके अध्यात्म-प्रासादको आधार प्रदान करते हैं; वह 
आधार वास्तवमें एक आभास मात्र है। 

भगवद्गीताके सन्देशको स्पष्ट करनेके लिए योगी अरबविन्दने गीतापर 
विस्तृत निबन्ध लिखे हैं | समाजकी रचना तथा विचार-पद्धतिमें निरंतर इतिहासिक 
विकास होता रहता है | अतणव सहसों वर्ष पूर्वके युगकी गीताके विचार 
नवीन युगके लिए किस तरह स्फूर्तेदायी हो सकेंगे इस प्रश्षको बार बार 
उपस्थित करके उन्होंने उसका उत्तर दिया है । वे कहते हैं:- 

जिस समय भगवद्वीताकी रचना हुई उस समयसे लेकर आजतक अनेक 
लम्बे युग बीत गये हैं। उस रचनाके उपरान्त विचारों तथा अनुभवॉमें अनेकों 
परिवर्तन हुए. हैं। इस अवस्थामें भी वर्तमान मानव-मनके लिए. भगवद्गीताके 
सन्देशका व्यवह्वारोपयोगी मूल्य अथवा उसकी आध्यात्मिक उपयुक्तता कायम रही 
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है। मानव-मन सदैव आगे बढ़ता रहता है; दृष्टिकोशमें परिवर्तन करता है और 
विचारोंके सारको व्यापक रूप प्रदान करता है। इस तरहके परिवर्तनोंके कारण 
पुरानी विचार-पद्धति निरयंक बन जाती हैं। यदि उसकी सुरत्ञा करना चाहें तो उसके 
मूल्योंको व्यापक बनाना पड़ता है; उसके लिए मर्यादा रखनी पड़ती है। उसमें 
परिवर्तन करना होता है। परन्तु यह संभव है कि प्राचीन सिद्धान्तोंमे दी 
जीवन-शक्तिका निवास हो; उसकी सीमाएँ भी निर्धारित हों । वे निरर्थक भी द्वो उठते 
हैं; परन्‍ठ ये दोष उनकी रचनासे सम्बद्ध रहा करते हैं। उनकी तहमें विद्यमान 
सत्यकी सजीव दृष्टि उनके निरन्तर प्रामाण्य तथा उनकी अर्थवत्ताको कायम 
रुख सकती है। गीता यह पुस्तक ही कुछ ऐसी है जिसकी रचना सचमुच 
असाधारण है, उसमें ताज़गी है; उसका सच्चा सार पूर्णतया नवीन है। 
अनुभवमें उसे पुनरपि नवीनता प्राप्त होती है। भारतके सभी धार्मिक विचारोंपर 
उसका प्रभाव है। उसका प्रभाव केवल तात्विक और पश्डिताऊ नहीं है, 
वह साद्ात्‌ तथा सजीव है; विचारों तथा कृतियॉपर वह प्रभाव है। वह एक 
सामर्थ्यवान्‌ रचना करनेवाला अंश है जो राष्ट्र तथा संस्कृतिके जीणोद्धार 
अथवा नव-जीवनके लिए. आवश्यक है | एक अधिकारसंपन्न वाणीने 
[लो, तिलक ] द्वाल द्वी कह्या है कि हमारे लिए. नितान्त आवश्यक 
आध्यात्मिक जीवनके आध्यात्मिक सल्यके दर्शन गीतामें होते हैं ” ( गीतापर लिखे 
गए निबन्‍्ध प.. ५०१ )। 

बेदों तथा उपनिषदोंके विचारोंके निचोड़का सुचाद रूपसे संग्रह करके गीता 
चैयैके साथ आगे बढ़ती है; क्योंकि पवित्र धर्म-मंथ वास्तवमेँ अन्तस्तलमें निहित 
स्वयंप्रकाश सत्यका शब्द-रूप आविष्कार है। अन्तस्तलम विद्यमान वह वेद ही 
उसकी आधारशिला है । शब्दकी व॒लनामें सत्य महान्‌ है । धमग्रंथोंके 
शब्द-बन्धन विश्रमोंका निर्माण करते हैं | ईसाई धर्मके प्रेषितने अपने शिष्योंको 
चेतावनी दी कि शब्द नाश करता है और अमिप्राय तारता है | एक ऐसी मंजिल 
आती है जहाँ धर्मग्रंथकी उपयुक्तता आप ही आप समाप्त होती है ( गीतापर लिखे 
गएनिबन्ध ४. ८३-८४ )। 

भगवद्गीताके उत्तरते वह निर्णय नहीं निकलता जो विद्यमान मानव- 
जातिके सम्मुख उपस्थित सम्पूर्ण प्रश्नको सब प्रकार्ते सुलकानेवाला सिद्ध 
हो। वह उत्तर अधिक प्राचीन मनःस्थितिसे मेल खाता है| अतणव आधुनिक मन- 
पर सामूहिक प्रगतिका जो बोक पढ़ता है वह उसके साथ मेल नहीं खाता | यह 
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पुकार सामाजिक जीवनकी है; इसीमें अन्ततोगत्वा वह आध्यात्मिक ध्येय मूर्त 
रूप धारण करेगा जो अधिक मह्दान्‌, बौद्धिक, नैतिक तथा गतिशील होगा। 
गीताका उत्तर इस पुकारके अनुरूप नहीं है ( गीतापर लिखे गए निब्नन्ध ६. 
५०७ )। 


लोकमान्य तिलकने गीताके जिस रहस्यका प्रतिपादन किया उसीकों योगी अर- 
विन्दने गूढवादकी तथा तत्त्वज्ञानकी अद्ययावत्‌ आध्यात्मिक परिभाषामें कहा। परन्तु 
“लोकसंग्रहके लिए कर्मयोग ” की कल्पनाको स्वायत्त करके उसके 'पर-पारें' पहुँचकर 
योगी अरबिन्दने कर्मबोगका समर्थन किया है । योगी अरविन्दकी विचार 
पद्धति गीतारहस्यमें बीज-रूपमें अवश्य है; परन्तु उसका विस्तार तथा परिष्कार 
पूर्णतया अमिनव याने नवीन विचारोंसे समृद्ध है| योगी अरविन्दने 
आध्यात्मिक इश्िको सम्पूर्ण नवीन वैभव प्रदान किया है। 


योगी अरविन्दने विश्वके दो स्वमावोंका प्रतिपादन किया है-एक है 
भौतिक अविद्यामय प्रकृति और दूसरी दिव्य, कल्याणमय तथा चैतन्यमय परा- 
प्रकृति । पहली प्रकृति बन्धनकारी तथा अज्ञानमय है और दूसरी स्वातंत्यमय एवं 
सम्पूर्ण शानमय। इन दोनों प्रकृतियोंको ध्यानमें रखकर गीताने वे आदेश दिए. 
हैं जो मानवी विकासकी विभिन्न ऊँच-नीच अवस्थाओंके अनुसार हैं। अन्तिम 
अवस्थामें मानव सम्पूर्ण दिव्य जीवनका अधिकारी होता है; पुरुषोत्तमकी परा 
प्रकृतिस एकरूप होता है। दिव्य जन्मकी प्राप्ति होकर दिव्य कर्मका प्रारम्म 
होता है। ज्ञान, भक्ति तथा कर्मका महान्‌ समत्वय सम्पन्न होकर पूर्ण योग 
निषपन्न होता है। क्‍या यह ज्ञान, क्या भक्ति, क्या कम सत्र विशुद्ध मोक्षा- 
बस्थाका महत्तम आविष्कार है। विश्वात्मक पुरुषोत्तमकी यह चिन्मय लीला है। 
इसमें हृदयस्थ परमात्माके विशुद्ध संकेतकी अभिव्यक्ति होती है। यह अवस्था 
निवृत्तिग्रर संन्यासयोग नहीं है । संन्यासमय मोक्ष ज्ञाके इस ओरकी 
अवस्था है; वह पूर्णावस्था या चरम अवस्था नहीं | लो, तिलक यह 
कहनेका साहस न कर सके; क्योंकि उन्होंने आद्य छुकराचार्यके 'ज्ञानादेव 
व कैबल्यम्‌ ' याने “ शञानसे ही कैबल्य ” या “ शानसे ही मोक्ष'के सिद्धान्तको 
मान्यता दी थी। अतएव वे यह कहनेपर बाध्य हुए कि श्ञानवान्‌ 
व्यक्ति लोकसंग्रहके लिए कम करता है अवश्य; परन्तु मोछंसे कर्मका साक्षात्‌ 
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सम्बन्ध नहीं है । योगी अरविन्दने इस स्थिर सिद्धान्तकी घोषणा की कि ज्ञान, 
विश्वव्यापी प्रेम ( भक्ति ) तथा कर्म तीनों मोक्षावस्थाके, पुरुषोत्तमअवस्थाके ही 
अविभाज्य अंश हैं। 


भाववादी तस्वज्ञान और आधुनिक विज्ञानकी सम्मतियोंकों ध्यानमें रखकर 
अपने * दिव्य जीवन ? ( 708 [/6 )79776 ) नामके महा-निबन्धमें योगी 
अरबिन्दने दिव्य परा प्रकृतिकी बढ़ी ही विस्तृत मीमांसा की है । 
जड़वादी विचार-पद्धतिके आशयकी यहाँ समुचित समीक्षा की गई है। 
विकासवादको खीकार करके भौतिक तथा जड़ विश्व लेकर 
ईश्वर तकके विश्व-विकासका विशाल चित्र उक्त महान्‌ निबन्धमें खींचा गया है। 
उसमें सांख्य द्शनके सत्कायेवादी तर्कशाल्रका उपयोग एक विलक्षण अर्थमें 
किया गया है। वहाँ विकासकी सोपान-परम्परा निम्नानुसार मानी गई है-जड 
तथा निरिन्द्रिय जगत्‌ , वनस्पति-सष्टि, मनःसम्पन्न प्राणी, श्ञानसंपन्न मानव और 
अन्त इंश्वरीय जीवन । सांख्य दर्शनका युक्तिवाद यह है कि सृष्टिमें या संसारमें 
जो कार्य दिखाई देता है वह उल्यक्तिके पूर्व विद्यमान तो रहता ही है । बह 
कारणमें स्थित शक्तियोंके रूपमें विद्यमान रहता है। मानवर्मे दिव्य जीवनकी 
आकांचछा है। अमरताको पानेके लिए वह अतीव उत्सुक है । ईश्वरके अस्तित्वमैँ 
उसे भ्द्धा है । यह जीवन, यह अमरता अथवा ईश्वरीय अस्तित्व ही मानवी विकास 
अथवा विश्व-विकासका अन्तिम उद्दिष्ठ है। अन्तस्तलमें निहित शाश्वत तथा 
दिव्य सत्यकी जानकारी ही मानवकी श्रेष्ठता है। यही अमरता है और वही 
ईश्वर है। यद्दी वद मन ( 8096/-70700 ) है जो सर्वब्यापी तथा वरिष्ठ है । 
भौतिक विज्ञानके विकासवादका कथन है कि मानव ही सृष्टिके विकासकी चरम 
सीमा है। परन्तु मानवकी उत्कण्ठाएँ, आकांच्षाएँ, आदर्श-बिषयक कल्पनाएँ, 
अमरताकी अमिलाषा तथा इश्वरके अस्तित्वकी भावना सब उसके अपने 
सीमित, क्षणिक, सदोष, मर्त्य तथा बन्धनोंसे जकड़े हुए जीवनके उस पार निहित 
भावी विकासकी ओर उसे जो एक अमित आकर्षण है, उसे सूचित करती हैं। 
इसके अभावमें इस अनन्त भौतिक विश्व पानीके बुदूबुदेकी तरह मानवके छुद्र 
जीबनका मूल्य श॒त्त्य ही होगा । उसके व्यक्तित्वकी परिधिके बाहर उसके आदरशों 
तथा प्रयत्नोंका विस्तार होता है । मानवके अन्तस्तलका अन्वेषण करके और उसकी 

श्षु 
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अनुभूतियोंका अद्ययावत्‌ निष्कर्ष निकाल करके योगी अरविन्दने उसके भावी 
( आगामी ) दिव्य जीवनके स्वरुपको निश्चित करनेका प्रयत्न किया है। 

विश्वका विकास करनेवाली शक्ति मानवके उस पार स्थित परमात्माके स्वरू- 
पको अवरुद्ध करनेके प्रयलमँ निरत है और ईश्वरतको प्रकट करके ही यह प्रयलल 
समाप्त होगा । इसका अर्थ यद होता है कि इंश्वरका जन्म अभी भविष्यकी वस्तु 
है। इसपर योगी अरविन्दने यह उत्तर दिया है कि मानवी ज्ञानके अनुसार 
यह अर्थ निकलता है कि जिसका जन्म नहीं हुआ उसका अस्तित्व है ही नहीं। 
परन्तु जब्तक मानवकी शान-शक्ति अविद्याके बन्धनसे जकड़ी हुई है तबतक मान- 
बकी बुद्धि देश-कालकी परिधिमें ही वस्तुओंका ज्ञान प्राप्त कर सकती है। विश्वके 
अर्थको भली भाँति समभनेके लिए मानवने विकासवादकी कल्पना की है और 
इससे व्यज्ञित होनेवाला तात्विक अमिप्राय अधिक महत्त्वपूर्ण है। विकासवादके 
अनुसार विकासकी जो अवस्था अस्तित्वमें नहीं है उसका अस्तित्व उस 
विशुद्ध प्रशञाको प्रतोत होता है जो कालकी सीमाका अख्वीकार करती है । ईश्वरका 
अस्तित्व शाश्वत है । ईश्वरीय अस्तित्वकी उच्चतम भूमिकासे विश्वके 
गर्भमें बीजात्मक अवस्थामें जो कुछ विद्यमान रहता है वह अनुमूतिका 
विषय तो बनता ही है। सरस्वतीके उस उच्चालनपर आरूढ़ होनेसे भूत, 
वर्तमान तथा भविष्य तीनों दृष्टिको अवरुद्ध नहीं कर पाते। इस दृष्टिके 
कारण ईश्वरके सब्चिदानन्द स्वरूपकी प्रतीति निर्बाध रूपसे होती है। वह स्वरूप 
स्वसंवेद्य है। 

योगी अरबिन्दने मानवी इतिहासके तत्वश्ञानको “ मानवी चक्रनेमिक्रम 
( पफ९ छा 090(6 ) नामके अपने मंथ्में प्रथित किया है। उसमे 
मानबजातिकी एकता ही मानवके जीवनकी सफलताका नि्रीध तख्व है इस 
सिद्धान्तका स्वीकार करके समाज-गति शाल्नके सिद्धान्तोंका प्रतिपादन किया गया 
है। 

योगी अरविन्दके गतिशास्त्रसम्बन्धी सिद्धान्त वास्तवमें “ लाम्पेखट ! 
नामके जम॑न इतिहासुशासतरशके सिद्धान्त हैं । अपनी प्रतिभाका संस्कार 
करके योगिराजने उनको स्वीकार किया है। उन्होंने इसमें उन मानसिक सोपान- 
परम्पराओंके आकारोंका वर्णन किया है जो मानव-समाजकी प्रगति होते हुए. 
निर्मित होती हैं। परन्तु इस वर्णनमें बढ़ी सावधानीका उपयोग किया गया हे 
कि मानव अथवा सामाजिक मनके आविष्कार अतीब संमिश्र, पारम्परिक 
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सैयोगसे तथा अनेक दिशाओसे युक्त होते हैं; अतएव उनपर सोपान- 
परम्पराके भिन्न भिन्न रूपोंका ध्रथकरण लागू नहीं हो सकता। परन्तु यह सत्य 
है कि इसमें ऋ्रमिक अवश्थाओंका साधारण दिव्दर्शन होता है । उक्त मानसिक 
अवस्थाएँ पँच हैं | प्रथण अवश्था वह है जो प्रतीकमय (8957700]40 ) होती 
है याने दृश्यमान विश्व तथा जीवनके अन्तरज्ञकी सृक्ष्म अनुभूतियोंको अथवा 
धार्मक स्फूर्तोकों अभिव्यक्त करनेवाले प्रतीकोंसे सम्पन्न होती है। द्वितीयावस्था 
सुडौलताकों प्रघानता देनेवाली ( $998। ) याने नैतिक व्यवस्था तथा तत्त्वोंको 
व्यक्त करनेवाली अवस्था है। इसमें दिव्य शक्तिकी आराधना तथा नीतिके तत्व 
इनमें अन्तर माना जाता है। ठृतीयावस्था वह्द है जो रूढिके बन्धनोंका प्रधानता 
(०००ए९८ए४४००७। ) देती है। इसमें परम्पराद्वारा निर्धारित अनुशासनको 
अतीब प्रधानता प्रात होती है, आज्ञाकास्ता तथा नियमबद्धताका बड़ी 
बारीकीके साथ उपयोग किया जाता है; इसे सुबर्शयुग कहते हैं । 
इसमें शास््रके शब्द-प्रामाण्यका पालन बड़ी सूक्रमताके साथ किया जाता है | परन्‍चु 
ऊपरी तौरपर दिखाई देनेवाली भ्रद्धामय शान्तताके गर्भमें निर्दयता एवं दासता 
दोनों चुपचाप निवास करती हैं। चतुर्थ अवस्था ब्यक्तिवादी ( 4एवएंतेण8- 
800 ) है। इसमें परग्पराका विरोध करनेवाली प्रतिक्रिया ही स्ोपरि स्थान 
पाती है। बुद्धिवादका विद्रोह इस अवस्थामें सफल होता है । बुद्धिवाद तथा 
ब्यक्तिस्वातंत्यसे पँचर्वी आत्मनिष्ठ ( 8प0००४४७ ) अवस्थाका उदय होता 
है। इस अवस्थामें आत्मस्वातंत्य अत्यन्त गहरी विश्वव्यापी अनुभूतिसे तथा 
मानवव्यापी ध्येयवादसे सम्पन्न होता है।इस अबस्थाका आशादायी अरुणोदय 
बतमान कालके मानवतावाद्‌ अथवा मानवनघर्म ( पपेलांझांगा रण प्रप8- 
2709 ) मेँ दिखाई देता है । ख्वातस्य, समता तथा बंधुत्व ये ध्येय इस धर्मके 
स्वरूपकी ओर संकेत करते हैं। इस धर्मके रूपमें मानव-जातिके अन्तरज्ञका नियन्त्रण 
करनेवाला इंश्वरत्व वह प्रयत्न कर रहा है जो इसी भूलोकपर देवताओंके राज्यकी 
स्थापना करेगा । यही समूची सष्टिके विकासका झन्तिम फल है। यही यथार्थमें 
दिव्य जीवन है। लोकसत्ता इसका बाह्य लक्षण है | ( ११९ सपा87 09206 
9. ४-३६ ). 

सामाजिक परिणतिके आदर्श-भूत नियमका प्रतिपादन करते हुए. योगी अर- 


बिन्द्‌ उक्त अंधे लिखते हैं, “ समूचे समाजका ध्येय कुछ ऐसा होना चाहिए 
जिससे वह हरेक ब्यक्तिकी सेवामें सब प्रकारके व्यक्तिगत विकासके साधनोंकी पर्यातत 
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सामग्री उपखित करे, ताकि हरेक व्यक्ति दैवी पूर्णताको प्रास करानेवाल भव्य मार्म- 
पर आसानीसे आगे बढ़ेनेमें समर्थ हो । समाजकों वह प्रयलल करना चाहिए जिससे 
स्वातंत्य तथा सामञ्श्यका निर्माण हो । स्वातंत्यले विशिष्ट गुणोंकी इद्धि होती है 
और सामझश्वते एकताकी प्राप्ति आजतक मानव-जातिने जो अनेकों प्रयत्न किए हैं, 
उनमें अब्यवस्था थी, अधूरापन था । उक्त दोनों तत्त्व (स्वातंत्य तथा सामड्जस्य) ही 
वास्तवमैँ प्रगति तथा सफलताके प्रमुख साधन हैं। हरेक मानवको चाहिए. कि वह समान 
ध्येयको प्राप्त करनेके लिए. अपने खभावके, अपनी प्रकृतिके धर्मोके अनुसार अपने 
भीतरसे विकास करनेका प्रयत्न करें। इसका निर्माण यान्त्रिक पद्धतित और अनु- 
शासनकी चहारदीवारीमें नहीं किया जा सकता। ” इस प्रकारके विचारोंका योगी 
अरविन्दने बड़े विस्तारके साथ प्रतिपादन किया है । 


व्यक्ति समाज-शरीरकी पेशी नहीं, इमारतका पत्थर भी नहीं और सामूहिक 
जीवनका पराधीन साधन भी नहीं है | मानव-जातिकी रचना इस तरह क॒दापि 
नहीं हो सकती । प्रत्येक मानव व्यक्तिके रूपमें ख़तंत्र आत्मा है इस सत्यको अगर 
हमने ध्यानमें न रखा तो यही समझना चाहिए कि हम मानव स्थित दिव्य सत्ताके 
दर्शन नहीं कर पाए, । मानवी शक्ति अन्तरज्ञके ख्वातंत्यके ही कारण विकासकी ओर 
उन्पुल होती है। यदि कोई धर्मशास्र यह कहना आरम्म करे कि मेरे इस मार्गपर ही ठुम्हें 
चलना होगा और विकास करना होगा, दूसरा रास्ता तुम्हारे लिए है नहीं और एक 
नियत परिधि या सीमाके बाहर तुम प्रगति नहीं कर पाओगे; तो उसका स्वीकार 
कदापि नहीं करना चाहिए | कोई भी राज्यसंस्था, कोई भी विधिज्ञ या कोई भी सुघा- 
रक उस व्यक्तिके जीवनको बलात्‌ सीमित नहीं कर पाएगा । क्या राज्य-ब्यवस्था, 
क्या राष्ट्र, क्या संस्कृति, क्या ध्येयवाद सब उसकी तात्कालिक मदद कर सकते हैं; 
वह उन्हें लैँबनेमें समर्थ है। आधुनिक युगके अनुसार समाज ही राष्ट्र है। राष्ट्रीय 
लीवनके विकाससे मानव मानव-जतिके सम्पूर्ण जीवनकी सहायता करता है; परन्तु 
बह जिस तरह राष्ट्रक तथा मानव-जातिका है उसी तरह ईश्वरका भी है।( 0७ 
पका 0900 पर. ७७३-४, ) 


बही समाज सामझञस्पपूर्ण जीवनका निर्माण कर सकता है जिसमें अपने निर्बाघ 
विकासकी तथा अन्योंके बाधाहीन बिकासकी सहायता करनेकी र्पूर्ण सुविद्या 
रहती है । इसी ब्यवस्थासे मानव-जातिकी पूर्णता स्थापित होगी। अध्यात्मकी 
शक्तिस सम्पन्न समाज-संख्थाका निर्माण करनेका यही मार्ग है। 
जत्र समाज-संस्था आध्यात्मिकता प्रथम प्रवेश करती है तब्र वह मानव स्थित 
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दिव्य आत्माके आविष्कार या अन्वेषणका आरम्भ करती है। क्या उसके प्रयत्न, 
क्या उसकी शिक्ता, क्या शान, क्या विज्ञान, क्या नीति क्या कला, क्या आर्थिक 
या सामाजिक रचना-सब॒का हेतु यही रहता है | भौतिक तथा मानसिक 
विज्ञानोंका उद्देश्य केवल यद्द नहीं रहेगा कि प्रकृति अथवा विश्वकी गतिके 
क्रमोंका अन्वेषण करे और मानवोंको भोतिक आह्लज्ञाओंकी पूर्ति करे; झपि दु 
उनका उद्दिष्ट होगा दिव्य आत्मतत्वके आवरणोंका निरास करनेके जो मार्ग ह 
उनका अन्वेषण करना । भविष्यमें समाज व्यवस्थाका नीतिशास्नर मानवको सिर्फ़ 
द्विपाद्‌ पशु समभकर उसके लिए सामाजिक बन्धनोंका निर्माण करनेवाली विचार- 
पद्धतिका पूरक मात्र नहीं रहेगा | भविष्यकी समाज-संश्था इस बातका स्वीकार कदापि 
नहीं करेगी कि मानसिक तथा बाह्य विश्वकी आकृतियोंको अद्धित करना ही काका 
कार्य है; अपि तु उक्त आकृतियाँ अर्थपूर्ण और सृजनशील साज्षात्कारका विषय 
बनेंगी | इस साक्षात्कारमें यह दिखाई देगा कि ये आक्ृतियाँ वास्त॒वमें वे प्रतीक हैं जो 
इश्यमान विश्व तथा जीवनके अन्तरज्ञके सत्य और सौन्‍्दर्यका आविष्कार करते हैं; 
क्योंकि बाह्य पदार्थ वास्तवमे मूलभूत सत्यके बनावटी रूप ( मुखाबर्त ) ही हैं। 
आत्मनिष्ठ बनी हुई समाज-व्यवस्था हमारे वर्तमान समयके समाजशास््रकी तरह 
बह करता नहीं दिखाएगी जो साधुले लेकर अपराधी तकके सभी व्यक्तियोंको समाजके 
घटक मानकर कौशलसे निर्मित यन्तके द्वारा उन्हें अपनी इच्छाके अनुसार आकार 
देती है। वह ( समाज-व्यवस्था ) अपराधियोंकों जालमें फैली हुई, व्याकुल 
एवं हुःखी आत्माएँ मानेगी और उन्हें आअ्य देकर बचानेका प्रयल 
करेगी और साधुओंको जालसे बची हुई तथा विकास करनेवाली 
आत्माएँ मानकर उन्हें अधिक प्रोस्साहन देना अपना कत॑व्य सममेगी । 
इस समाज-संस्थाके अर्थशास््रका प्रधान उद्देश्य यह होगा कि हरेक व्यक्ति 
अपने अपने काममें सवोपरि आनन्दका अधिकारी हो, वह काम उसके 
स्वभावके अनुरूप हो, प्रत्येक व्यक्तिको आत्मविकासके लिए. पर्याप्त अवसर 
मिले और सभी व्यक्ति सम्पन्न एवं सुन्दर जीवनको वितानेमें समर्थ हों । 
स्पर्धा या सहयोगके तत्त्के आधारपर उत्पादनके प्रचणड यन्‍्त्रका निर्माण करनेमें 
उक्त अर्थशास्त्र अपनेको झतार्थ नहीं समभेगा। उक्त समाज-व्यवस्थाका राज्य- 
शाल् लोगोंको समूह-रूप आत्मा मानेगा। यह आत्मा वास्तवमँ वह देवत्व दी 
है जिसका अन्वेषण मानव-समूहोंने अपने अपने भीतर ही कर लिया है। 
अन्तस्थ॒ प्रेरणाके बल निबाध रूपसे अपनी अपनी आत्माका विकास करते हुए. 
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अखिल मानव-जातिका महान्‌ कार्य एक ही है, इस सत्यको भली भाँति समझकर 
वे परस्पर सहयोग देंगे । व्यक्ति तथा समूह या समुदायमें बराहरस और भीतरसे 
भौतिक, प्राणमय, मानसिक तथा आध्यात्मिक साम्थ्यका सर्वश्रेष्ठ, सवोपरि एवं 
अत्यन्त सम्पन्न रूपमें विकास करना ही वह महान्‌ कार्य है; इसीकों दिव्य 
आत्माका झन्‍्वेषण कहते हैं । उक्त समाज-व्यवस्थाका राज्यशास्र 
नागरिकोंको प्रचए्ड राज्य-यन्त्रकी सुरक्षा करनेवाले सैनिक समझकर उन्हें 
अन्य राष्ट्रॉसे युद्ध करनेवाले राष्ट्र-देवताके पुजारी नहीं बनाएगा, राष्ट्र-देवताकी 
वेदीपर जिनकी बलि चढ़ाई जानेवाली है ऐसे असहाय व्यक्ति नहीं बनाएगा; 
उन्हें राष््रदेबताके शीर्षपर रक्तका सन्‍तत अमिषेक करनेवाले पात नहीं सममेगा। 
इस समाजन्यवखाके अलुसार न राष्ट्र, न राज्य आपसमें युद्धकी घोषणा करनेके 
पूर्व सब्र प्रकारके घातक एवं विध्वंसक श्त्रात्मोंका बढ़े पैमानेपर निर्माण करनेवाली 
मिलोंके मालिक हैं; न गज्य वह वस्तु है जिसमें कोटि कोटि निःशत्र प्रजाओंके 
घरों, परिवारों एवं जीवितोंके मटियामेट होनेकी तनिक भी परबाह न करते हुए 
बढ़ी रशंसतासे यन्‍्ज्रोंके सहारे अम्रिकी भीषण वर्षा तथा विषैली वायुओंका बेहि: 
चक उपयोग करनेवाले राक्षुस-हृदय राजनीतिज्ञ निर्बाध रूपसे अपना काम 
करते रहे । ? ( [१९ प्ण्णा&8 09०७ ४. २८५-८६ )। 
आत्मनिष्ठ समाज-संस्थाके निर्माणके पूर्व यह नितान्‍्त आवश्यक है कि एक 

अथवा अनेक व्यक्ति स्वयं आत्मनिष्ठ जीवनका प्रयोग करें | व्यक्तियोंकी चाहिए. 
कि वे न॑बीन व्यवख्थाके आदर्शौको अपने जीवनमें उतारें; क्योंकि आत्मस्वातंत्रयकी 
अत्यक्ष .अनुभूतिसे ही उक्त प्रकारकी समाज-व्यवखाका निर्माण करना है और 
आत्मस्वातंत्य ही उसकी मूल-भूत शक्ति है। 

योगी अरविन्दके तत्त्वज्ञानकी हमने यहाँ सिर्फ़ एक भाँकी ही उपस्थित की है । 
अद्ययावत्‌ ज्ञानविज्ञानोंका परामर्श लेनेवाला प्रकायड पाणिडत्य, भाषापर विस्मय- 
जनक अधिकार, कवित्व, शील, समाधि तथा भ्रज्ञासे योगी अरविन्दका व्यक्तित्व 
प्रकाशमान है । इस_तरहके महानुभाषके विचार-सामर्थ्यकी थाह पाना सचमुच 
कठिन है। 





विचार जिस तरह स्वयं अपने रूपमें यने बोद्धिक रचनाके रूपमें 
व्यक्त होता है उसी तरह रूपान्तरके सहारे इच्छाशक्ति तथा कृतिके भी 
हृपको धारण करके वह. प्रकट. होता है, । भौतिक अथवा ऐहिक विश्वक्े 
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विषयमें बढ़ी तीखतासे जागृत भारतीय शानकों गांधीजीने इच्छाशक्ति और 

कऋतिके रूपमें प्रकट किया । यद्यपि गांधीका तस्वशान बौद्धिक रचनाके रूपमें 
अमिव्यक्त नहीं हुआ द्वै तो भी यह मानना पड़ेगा कि वह प्रद्यक्ष आचरणमें 
प्रगट हुआ है । कृति तस्‍्वज्ञानकी बोधक बन सकती है; वह शब्दकी भी अपेक्षा 
अधिक ब्यञ्ञक एवं प्रभावी हो सकती है। 

भारतीय सन्‍्तोंका अध्यात्मबाद संसारके अध्यात्मबादके, खासकर ईसाई 
अध्यात्मवादके वातावरणुमें परिषुष्ट हुआ और गांधीमार्गके द्वारा व्यवहारमें अब- 
तीर्ण हुआ | लोकमान्य तिलक तथा योगी अरविन्द घोष द्वारा प्रतिपादित दिव्य 
जीवनका अनुभव करनेवाले कर्मयोगी स्थितप्रशक्ा जीवन गांधीमें प्रतित्रिम्बित 
हुआ। 

गांधीके पास कालके अन्तरज्ञको पहचाननेवाली प्रज्ञा थी। अतएव स्वयं 
एक भक्त तथा धार्मिक सन्त होते हुए भी जब उन्होंने देखा कि राजनीति मारत तथा 
समूचे संसारके व्यवहारका केन्द्-स्थान बनी हुई है तब्र सन्तोंकी हमेशाकी प्रसिद 
परिपाटीका त्याग करके उन्होंने राजनीतिकी बागडोर सैंभाली | मजन, पूजन, 
जप, तप, ध्यान तथा तस्‍्व-चिन्तन ही सन्तोंका सदैव व्यवसाय रहता है। अहन्ता 
तथा ममताको तिलाज्जलि देते हुए. सात्विक तथा सरल नैतिक आचरण एबं 
उपदेशकी सहायतासे परोपकार तथा विश्वके उद्धारका कार्य सुन्‍्तोंद्वारा निरन्तर 
होता रहता है। गांधीने अपने जीवन-क्रमके रूपमें उक्त परम्परामें सम्पूर्ण 
परिवर्तन उपस्थित किया। गांधी ऐसे साधु ये जो केवल पारलौकिक क्षेत्रमे 
ही नहीं, अपि तु इसी भूलोकपर इसी मर्ल्यलोकमं मानवका पद स्थिर, इृदमूल 
तथा निरापद कैसे होगा इसी चिन्तामें निरन्तर रहे | इसीलिए इस सन्तके पाश्चात्य 
संस्कृतिके यूनानियोंके समयसे चलते आए उस दृष्टिकोणकों अपनाया जो राजनीति- 
पर केन्द्रित या। 

गांधीने वह नवीन समस्या उपस्थित की जो मानव-जातिकी राजनीतिक 
परम्पराके विरुद्ध थी | सन्त-पना वह शक्ति है जो बन्धनोंको तोड़कर 
नवीन प्रदेशमेँ प्रवेश कर सकती है, इसका यह ताजा उदाहरण है। राजनीतिक 
शक्ति एक सम्मिश्र शक्ति है। मानवी व्यवहार तथा संगठनका वह एक प्रमुख 

* झंश है । इसलिए. नैतिक शक्ति तथा मौतिक सामथ्ये दोनों बिना जाने मिलकर 

राजनीतिक शक्ति बन जाती है। राजनीतियें भौतिक सामर्थ्थकी, जबर्दस्तीके साधनोंकी 
बड़ी मान्यता है। अतएव संस्कृतमें राज्यशास््रकों 'दणडनीति! जैस[ बिलकुल साथ 
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अमिधान प्राप्त है। समाजकी सहायतासे दण्डकी शक्तियों तथा दमनके साधनोंपर 
अधिकार पाकर ही राजनीति अपने कार्यमें प्रवनत्त होती है। यही कारण है कि 
पुलीस, करावास, शत्जास््र, सेना, युद्ध-संख्था आदि दमन करनेमें सहायक शक्ति- 
योंको ही राज्यंका मूलभूत बल माना जाता है | इस बलका योग्यायोग्य 
प्रयोग सत्ताके सम्पादन तथा सक्षण और संगठन तथा विस्तारके लिए करना 
राज्यशास््रमँ उचित एवं प्रशस्त माना जाता हैं| गांधीने इस मूल-मृत 
सिद्धान्तपर ही कुठाराघात किया | दमन करनेवाले भौतिक सामर्थ्यको हतप्रभ 
करनेके लिए, उन्होंने अहिंसात्मक आत्मशक्तिका आवाहन किया । यह माना 
जाता है कि समाज-संस्थाके स्वास्थ्यकों बिगाड़नेवाली हिंसक शक्तिका निर्दालन 
करना राज्यसंख्थाका एक मूल उद्देश्य है | इस स्थानपर साध्य तथा साधनके सम्ब- 
न्घकी समस्याका उदय होता है | समाजके स्वास्थ्यके लिए हिंसक शक्तिका विध्वंस 
करना नैतिक है; क्‍यों कि राज्यशास्त्र यह मानता है कि वह विध्वंस विशुद्ध साध्यकी 
प्राप्तिके लिए. किया जाता है। रूढ राज्यशास््रके अनुसार शुद्ध साध्यकी सिद्धिके 
लिए. अशुद्ध या अशुचि साधनोंका उपयोग करना समभदारीका लक्षण 
माना जाता है।इस विषयमें गांधीने राज्यशाख्रकों चुनौती दी । उन्होंने 
इस सिद्धान्तकी स्थापना की कि विशुद्ध साधनोंका उपयोग करके ही विशुद्ध 
साध्यकी सिद्धि संभव है । 

उक्त सिद्धान्तकी स्थापनाके लिए. अनुकूल इतिहासिक परिस्थिति मिल गई। 
भारतवर्षम॑उदारमतवाद तथा प्रजातंत्र शासनके वायुमण्डलमें विस्तृत 
अँग्रेजी राज्यतत्तात कलहका निर्माण हुआ था । इस कलहमें गांधी 
अगुआ बने । अँग्रेजोंके उदारमतवादसे सुसंगत एवं सुसंवादी छृदय-परिवर्तनके 
सिद्धान्तको महात्मा गांधीने अपनी राजनीतिका प्रमुख सूत्र बनाया। असन्तुष्ट 
एबं राज्य-विरोधी प्रजापर राज्य करना अनुचित है; इतना ही नहीं, असलमें 
इस तरहके राज्यका अस्तित्व ही नहीं रह सकता, इस पश्चिमीय राज्यशास्तरके सिद्धा- 
न्तका अज्जीकार करके ही अँग्रेजी राज्यकर्ताओंकी मनःस्थिति साम्राज्यके सुल्ोंका 
संचालन करती थी। इसी कारणसे महात्मा गांधीके अहिंसात्मक राजनीतिक 
आन्दोलनको वह यश मिला जो सचमुच इतिहासमें अभूतपूर्व था। 

महात्मा गांधीने अपने अध्यात्मवादके आधारपर समूचे विश्वकों व्याप्त 
करनेकी अमिलाषा रखनेवाली पाश्चात्योंकी यनन्‍्त्रसंस्कृति तथा उसपर आधारित 
आधुनिक सुधारोंका अस्वीकार किया। उनकी सूक्ष्म प्रशने यह भली भाँति पह- 
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चाना कि आधुनिक यान्त्रिक सुधारोंके प्रवश्ड संगठनके यन्‍्त्रोमें मानव शनैः शनैः 
पराधीन हो रहा है; वह आत्मविश्वासरूप घनको ही खो बैठा है। यन्बयुगके पूर्व 
विश्वकी आश्चर्यमय प्राकृतिक शक्तियोंके प्रभावके नीचे दब्रोचा गया मानव बिलकुल 
असहाय बना था । प्राकृतिक शक्तियोंका नियन्‍्त्रण करनेकी सामर्थ्य यन्‍्त्युगने उसे 
प्रदान अवश्य की; परन्तु यन्तयुगके ही कारण उत्नन्न समाज-संगठनके असीम उल- 
भनोंके व्यवहारोंके बीच व्यक्तिके रूपमें खय॑ मानव ही तृणवत्‌ बना है। “ मैं 
चूलिकरणोंकी तरह नाचीज़ हूँ, नगर हूँ ' इस तरहकी भयकारी तथा निराशा- 
जनक भावना उसके मनको घेर रही है । गांधीने उक्त यान्लिक संस्कृतिको मान- 
बकी नैतिक अवनति करनेवाला पाप मान लिया और भारतको अतीतकी भारतीय 
ग्राम-संख्वाके विश्वकी ओर खींचनेके नवीन उद्योगका सूंज्रपात किया | 

अन्ज-संस्कृतिके शापसे बचनेके लिए गांधीने आमोद्योगी अर्थशास््रके 
जीणोंद्धारके प्रयोगका आरम्भ किया। इस प्रयोगमें उन्होंने मानवके स्नायुओमें 
स्थित मनको जागृत करनेका प्रयल किया । बर्षर अवस्थाके बाहर आनेके उपरान्त 
मानव दो दलोंमें विभाजित हुए.। स्नायु-शक्तिका उपयोग करनेवाले उद्यमशील 
व्यक्ति अथवा श्रमजीबी और स्नायु-शक्तियोंको अधिकतर आराम पहुँचानेवाले 
बुद्धिजीवी | इस भेदको मिटानेके लिए. महात्मा गांधीने नवीन मार्गका अन्वेषण 
किया। मानव अपने लिए अन्न, वस्त्र, पात्र, पादलाण, गृह आदि साधनोंका 
खब ही निमौण करे और विश्वके साथ ब्घुत्वकी भावनाको जागृत रखे, इसलिए, 
उन्होंने नवीन आध्यात्मिक साधनाको दरसानेबाली आश्रम-संस्थाका निर्माण 
किया । 

गांधीने इस आश्रम-संस्थाकी ओरसे मानवोमें नवीन सम्बन्धोंकी स्थापना कैसे 
की जाय, इस बातको प्रत्यक्ष दिखाना तय किया। इस आश्रम-संस्थाका आदर्श है 
उन कार्यकर्ताओंके महान्‌ प्रप|्चका विस्तार करना जो आत्मसम्पन्न तथा स्वाब- 
लम्बी जीवन बितानेवाले हों, जिन्होंने अहन्ता और ममताका होम किया हो 
और जिनका द्वदय तेजस्वी, कर्तृत्ववान तथा सर्वव्यापी मानव-प्रेमसे लब्ालब भरा 
हुआ हो। गांधीने आश्रम-जीबनकी कल्पनाको इसलिए जन्म दिया कि वह 
बर्गमेद, तथा रा्ट्रमेदके क्ुद्र अहंकारोंको तनिक मी स्थान न देनेवाला सर्व मान- 
बोंका विश्वासस्थान हो | स्वराज्यको नवीन शक्तियोंका प्रदान करनेवाली आत्म- 
शक्तिके केख्रोंको देशभरमें फैलानेकी आकांक्षा इस कल्पनाकी तहमें विद्यमान थी। 
यह विलक्षुण साधना वास्तवमें वह प्रदृत्ति है जो आपत्तियोंमें फँसे हुए; संसारको 
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आश्वासन देनेवाली है | जब्तक गांधी जीवित थे तबतक यह आशा थी कि 
आश्रम-जीवनका यह भव्य स्वप्न साकार होगा । 

वर्तमान समयमेँ महात्मा गांधीके अस्तके साथ साथ उनके ध्येयवादी 
सूर्वके प्रकाशका भी पूर्णतया अस्त हो गयी। गांधीवादी अनेक हैं, परन्तु अब 
परिस्थितिपर उनका नियन्त्रण बिलकुल नहीं रहा; क्यों कि स्वीय अन्तरज्पर सम्पूर्ण 
अधिकार रखनेवाला स्थिर निश्चय तथा उस निश्चयसे प्रभावित अदम्य इच्छाशक्ति 
दोनों नष्ट हुए हैं | गांधीवादका वह ज्वलन्त प्रमाण तथा प्रय्ष उदाहरण कहीं 
भी नहीं मिलता जो “ नष्टे मोहः स्कृतिलैब्ध्वा ! की तरह आधुनिक मानवकों 
स्पष्टतया स्वीकार करनेपर बाध्य करेगा | इसका कारण भी सुस्पष्ट है। गांधीवादि- 
योंके मनमें अबतक उस मनीषाका उदय नहीं हुआ है जो वर्तमान समयके विशाल 
ज्ञान-विज्ञानोंकी नेततामें निर्माण होनेवाले विभिन्न आर्थिक, राजनीतिक तथा 
सामाजिक समस्याओंको सुलकनेवाला चरम बौद्धिक उत्कर्ष प्राप्त कर ले | वे इल 
सत्यसे परिचित नहीं हैं कि प्रयक्ष आचरण को प्रोत्साहन देनेमें बौद्धिक प्रकसे 
भी बल प्राप्त होता है। अगर हम इस बातकी ओर भली भाँति ध्यान दें कि 
नवीन यान्त्रिक संस्कृतिकी बौद्धिक शक्तियाँ बड़ी बढ़ी आध्यात्मिक अ्द्धाओंकी 
जड़ोंको हिलाती हैं, उनको डॉवाडोल बनाती हैं, तभी यह संभव है कि महात्मा 
गांधीके जीवनका उद्देश्य सफल हो। भौतिक शक्तिको आत्मशक्ति द्वारा निय- 
ज्वित करना ही वह जीवनोद्वेश्य है। 
(५) मानवेन्द्रनाथ राय, नवमानवताबाद 

भाई मानवेन्द्रनाथ रायको सच्चे अर्थोर्मे विश्वके नागरिक कहा जा सकता है। 
राष्ट्रीय स्वतंत्रताका आन्दोलन और आन्तरराड्रीय साम्यवादका आन्दोलन दोनोंमें 
सम्मिलित होकर अनुभूतियोंसे अपने जीवनको समृद्ध करके आधुनिक ज्ञान-विज्ञा- 
नोंका विस्तारके साथ परामर्श करते हुए रायमहोदयने अपने नवमानवतावादके 
नवीन निष्कर्षकों संसारके सम्मुख रखा द्वै । नवमानवताबाद विश्वव्यापी विचार- 
अृत्ति है । परत वह साम्यवादकी तरहका तत्वज्ञान नहीं है जिसकी 
बड़ी बारीकीके साथ निश्चित रचना हुई हो, जिसे साम्प्रदायिक रूप प्राप्त 
हुआ हो और जो धर्म-सम्पदायोंकी तरह प्रमाण-अंथोंकी चहारदीवारीमें, 
नपी-्तुली पैमाइशमें रखा गया हो । यह तत्वज्ञान किसी व्यक्ति- 
विशेषके नामसे प्रसिद्ध नहीं है; क्योंकि यह उन तत््वचिन्तकोंका वैचारिक 
आन्दोलन है जो समूची मानव-जातिकी मूल-भूत एकताका इृदयसे खीकार 
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करनेवाले और वैज्ञानिक दृष्टिकोणकों प्रधानता देनेवाले व्यक्ति हैं। रायने इन 
किचारोंकी एक निश्चित पद्धतिको जनताके सम्मुख रखा है। 


अतीतके ध्येयोंका उनके मूल रूपमें या उन्हें नवीन वेष पहनाकर ख्वीकार 
करना रोय बिलकूल पसन्द नहीं करते। उनका मत है कि अतीतके अब- 
शैषोंका जीणोद्धार करनेस अतीतके या भूतकालके बन्धन अधिक दृढ होते हैं। 
उनका कहना है कि भूतकाल आधुनिक विश्वका तथा वर्तमान भारतका मार्गदर्शन 
नहीं करेगा; अपि तु उनकी दृष्टको अवरुद्ध करेगा | राय बास्तवमें 
जीशॉद्ारके तीन देष्टा थे, पुराने तथा नवीन देवताओंके सख्त विरोधी ये। उनमें 
साहसी तथा मूर्तिभज्ञक प्रशनत्तियोंकी चरम सीमाके दर्शन होते हैं। उनकी रायमें मृत 
धर्मों, मृत कलाओं, मृत नीतिधमों तथा मृत राज्यशाल्रोंके जिन पिशाचोंका निर्माण 
किया गया है बे राष्ट्रोके प्राणोंपर बीती हुई विपत्तियोंमें निरन्तर बृद्धि कर रहे 
हैं; भूतकालका स्तवन करनेवाले मन्त्रपाठ प्रतिगामी तथा पुराणप्रिय प्रबृत्तियोंपर 
मोहनी-सी डालते हैं और सड़ी-गली लाशोंको सुरक्षित रखनेका प्रयत्न करते हैं; 
घोर अतीतके उच्च स्वस्स घोषित ये मन्‍्त्रपाठ प्रगतिशील विचारकोंकी भी कमर 
तोड़ते हैं, उनके चैयेकों विचलित करते हैं। अतएब उनकी नसीहत है भृतकालके 
श्येयोंको भविष्यका रूप मत दीजिए। अन्धभ्रद्धा यथार्यमें सत्यकी अनुभूति 
नहीं है । वस्व॒ुवाद इतना आसान नहीं है; उसके लिए परम्पराद्वारा निर्मित भावना- 
ओंकी मंजिलों तथा बुनियादको जड़से उखाड़ने तथा ह॒वामें उड़ानेकी नितान्त 
आवश्यकता है । परन्तु ऐसा करनेमें मानवके सिरपर निराधार होनेका भय सवार 
रहता है; नवीन अज्ञात च्ेत्ोमें प्रवेश करनेमें उसका मन हिचकिचाता है। परन्तु 
मावनाओंके ये बन्धन सत्यके साज्षात्कारमें बाधक सिद्ध होते हैं। विचारोंकी 
शुद्धता चित्तशुद्धिका एक अन्न है। कोई एक विचार या भावना कितनी ही 
पविल क्‍यों न हो; अगर वह विचारोंकी अग्रि-परीक्षामें स्थिर न रह सकी तो सत्य- 
दर्शनमें वह कैसे उपयोगी सिद्ध होगी ! अन्तिम प्रश्न यह है कि क्‍या कोई भी 
चीज़ सत्यसे बढ़कर पवित्र हो सकती है १ 

आजतक सम्तों तथा धर्मके द्रशओने जिस पारलौकिक, भावगम्य इंश्वरीय 
सत्यकी कल्पना की है वह तस्व बिना बुद्धिको कसौटीका ख्वोकार किए कल्पना- 
शक्तिके द्वारा खीकृत हुआ है । इस तत््वका आश्रय लेकर मानव आत्मनिष्ठ नहीं 
हो सकेगा । धमका अन्तिम आदेश यही है कि मानवकी अपेक्षा अत्यन्त श्रेष्ठ 
ईश्वरकी शरणमें पहुँचे। इससे आधुनिक मानवकी उन समस्याओंका समाधान 
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नहीं होगा जो महान्‌ उत्तरदायित्वोसे युक्त हैं | वर्तमान संघर्ष-काल आधुनिक 
युगकी जिस तरहकी रचनाकी आवश्यकताकों सूचित कर रहा है उसकी रचना 
शर्णागत मानवद्ारा कैसे सम्पन्न होगी! इस विश्वमें कौनसी शक्ति मानवकी 
अपेक्षा मंगल तथा पवित्र है जो उसकी मदद करनेके लिए. उपस्थित होगी १ 
धार्मिक ध्येयवादमें मानवके आत्मविश्वासको दृढ करनेकी शक्ति है ही नहीं। 
मानवी विश्वका उद्धार या विध्वंस करनेका उत्तरदायित्व मानवका अपना है। 
उसे निभानेके लिए मानवकों वह दृष्टिकोश प्रदान करना चाहिए जो प्रबल 
आत्मविश्वासका निर्माण करेगा | अनुभूति तथा बुडिवादको ह्वी नवीन दृष्टिकोशकी 
आधारशिला बनाना आवश्यक है। 


मानवका प्राथम्य तथा उसकी श्रेष्ठता ही उक्त विचार-पद्धतिका प्रथम सूत्र है। 
सष्टिके विकासक्रममें, इस अखिल विश्व मानवसे अधिक उच्चतर मूल्यका निर्माण 
अबतक नहीं हुआ; न उसका अस्तित्व भी है | अध्यात्मवादी तस्वज्ञानसे देखा गया 
पुरुषोत्तम अथवा परमात्मा वास्तबमें मानवके अपने खरूपका वह अतिशयोक्ति- 
पूर्ण रूप है जो उसने कल्पनाके द्वारा बढ़ाया तथा देखा है । 

वर्तमान कालमें मानव-समाजका आपत्तियोंमें उलफ् जाना अनुभवसिद्ध है 
और यही आपत्तिमयता राजनीतिमें प्रतिबरिम्बित हुई है। सब सामाजिक पाप 
राजनीतिमें ही साकार एवं सजीव हो उठते हैं । आजकल राजनीति उस यशको 
पानेपर ढुली हुई है जो अदृरदर्शी, खार्थ-साधनमें निरत एवं तात्कालिक है। 
अतएव मुख्य प्रश्न यह है कि क्‍या राजनीतिको शुद्ध बुद्धिकि आधारपर खड़ा किया 
जा सकता है १ राजनीति तथा नीतिका पारस्परिक सम्बन्ध किस तरहका रहे इसके 
निर्णयपर हो राजनीतिक बुद्धिवादकी कसौटी निर्भर है। इसका कारण यह है कि 
ऋन्तिकी ग्रेरणाके मूलमें भी नैतिक ध्येयकी उत्कएठा ही रहती है। अतएव अनैतिक 
एवं अशुद्ध साधनोंसे क्रान्तिके आदर्शोका निर्माण करनेकी रूढ़ तथा अष्ट परम्पराको 
बाधित करनाअतीव आवश्यक है इसी परम्पराने क्रान्तिकी शक्तियोंकों याने 
अमिकों तथा मबदूरोंके वर्ग और आम जनताको उस अवस्थामें फेंक दिया है जो 
बौद्धिक अब्यवखा, निराशावाद तथा मानसिक दुर्बलतासे परिपूर्ण है।इस उलभ- 
नसे उन्हें मुक्त करनेके लिए यह नितान्त आवश्यक है कि हम नैतिक बुद्धिवाद तथा 
व्यक्तिवादका द्वदयसे स्वीकार एवं समादर करें | इसीको मूलगामी इष्टिकोण कहा 
जाता है। 


आधुनिक भारतके सांस्कृतिक आन्दौलन ३०१ 


समाज, राष्ट्र, वर्ग अथवा पक्की भाषाकी अपेक्षा व्यक्ति-मानवकी भाषा ही 
अधिक गूल-मूत है। सामानिक संस्था तथा राजनीतिक संगठनको मानयक़ी खतंत्र- 
ताके समय साधन बनाना ही सामाजिक शाल्त्रोंका आदर्श होना चाहिए।। परस्पर- 
विरोधी सिद्धान्तवाद्‌ अथवा विविध विसंगत ।वैचार-पद्धतियाँ समाजमें रहेंगीं तो 
अवश्य ही; परन्तु उनके मूल्योंका माप-तौल मानवी ख्तंत्रताके निकषपर ही करना 
उचित होगा। मानवकी व्यक्तिगत स्वतंत्रताका विकास एवं इद्धि करनेके उद्देश्यसे ही 
समाज संस्थाओंका निर्माण होना चाहिए। मानवोमें परस्पर-सहयोगकी मंगल 
भावनाका निर्माण करके ही समाज-संस्था सफल होती है। सैकड़ों पीढ़ियोंके 
परिश्रमसे अर्जित अनुभूतियोंका भण्डार ही अपने समुदित रूपमें प्रत्येक व्यक्तिके 
विश्वको समृद्ध करता है | वर्ग, राष्ट्र, पक्त आदि मानव-निर्मित संगठनके आकारोंको 
मानवोंकी तुलनामें अछ्ठ माननेते मानवका आत्मबल अवरुद्ध होता है। व्यक्तित्वको 
सामर्थ्यसम्पन्न, विकसित एवं प्रगलम बनाना ही सामाजिक संगठनोंका अन्तिम उद्देश्य 
होना चाहिए. | इस चरम उद्देश्यका अस्वीकार करनेवाले सब दर्शन यथार्थमें 
मानवके लिए अन्यान्य बन्धनोंका निर्माण करनेके साधन बनते हैं । निर्तर बन्धन 
मुक्त होनेवाले आत्मनिष्ठ मानवका निर्माण करना ही मानव-संस्क्ृतिका सबोपरि 
उद्देश्य है । 

गत तथा वर्तमान शताब्दीके सांस्कृतिक आन्दोलनकी उक्त मीमांसा राजा 
राममोहन राय, लोकमान्य तिलक, योगी अरविन्द, महात्मा गांधी तथा भाई 
मानवेन्द्रनाथ राय इन पॉच महाजुभावोंके तल्व-विचारोंके परामशैसे पूर्ण हुई है। 

मानवजाति-शास्त्र तथा इतिहासके दर्शनके आधारपर भारतीय संस्कृतिका 
विकास कैसे हुआ इसकी समीक्षा हमने प्रस्दुत पुस्तकमें की है। भारतीय संस्कृ- 
तिमें जो अनेकों स्थित्यन्तर या परिवर्तन हुए उनपर तात्तिक विचार-पद्धतिका 
प्रभाव था । अब इन सभी दर्शनोंकी अमि-परीक्ञाका समय आया है । यह संसारकी 
बड़ी बड़ी संस्कृतियोंके समन्वयका समय है। ज्ञान, विज्ञान, कला, समाज-संगठन, 
युद्धशास््र, राजनीति आदि विभिन्न विषयोंमें बहुत ही आगे बढ़ी हुई पाश्चात्य 
संस्कृति भारतीय संस्कृतिके अन्तरक्षमें प्रवेश कर चुकी है | पाश्चात्योंकी यह 
संस्कृति किसी भी नवीन विश्वव्यापी तत्त्वज्ञानको यहाँ प्रभावी रूपमें नहीं ले आई; 
क्योंकि उस तरहका मौलिक तस्वज्ञान उसके पास था ही नहीं | उसका कारण यह 
है कि दृश्यमान भौतिक जड-संष्टिके कायै-कलाप तथा कार्यकारण-भाव और इसाइ- 


३०२ बैदिक संस्कृतिका विकास 


योंके पुराने अध्यात्मवादी त्त्वशानके बीच जो सम्बन्ध माना गया था उसीका 
विज्ञानने विध्वंस किया । अब पाश्वात्य संस्कृतिने मा््सवाद तथा साम्ब- 
बादके रूपमें जिस नवीन तस्वशानका निर्माण किया है वह अन्य सब तस्वशा- 
नोंको युद्धकी चुनौती देकर खड़ा है । यह संघर्ष सिर्फ़ बौद्धिक नहीं 
है; बह यथार्थमें समाजकी जड ख्ितिप्रियताको दी गई चुनौती है । उसमें भाव- 
नाकी वह शक्ति संचित है जो मानव-समाजों तथा राषट्रोके अन्तरज्ञमे प्रवेश करके 
महान्‌ मानव-समूहोंको अपने वशमें करती है, क्योंकि इसी संसारमें खर्गके निर्मा- 
शुका आश्वासन उसमें निहित है | इसलिए इस महान्‌ राष्ट्रको उस तत्-दृष्टिका लाभ 
होना चाहिए. जो मौलिक तथा पूर्वग्रह-विरहित सत्य-समीक्षासे उत्पन्न होनेवाली हो 
और जो अनुभूतिके सब क्षेज्रोंमें मिलान करनेपर जैंचनेवाली हो । 


हमारे इस महान्‌ राष्ट्रके तत्वशानशत्य बननेकी सम्भावना निरन्तर बढ़ रही है। 
सिर्फ़ बौद्धिक विचार-संपदाके रूपमें ही तत््वदर्शनकी उपादेयता नहीं है; अपितु वह 
तत्तद्शन आजकल नितान्‍्त आवश्यक है जो अस्तित्वके सब विभागोंको आलोकित 
करके हमे नवीन मार्गपर चलनेके लिए प्रोत्साहन दे । संस्कृति वास्तवमें अनुभूतियों 
तथा बिचारोंके संग्रहका स्थान है । अनुभूतियों तथा विचारोंके समग्र संकलनस ही 
दर्शन या तल्वज्ञानकी रचना होती है। अतएव हमने वैदिक संस्कृतिके विकासकी 
उक्त समीक्षा प्रस्ुत की है। परम्परासे प्राप्त परलोकपरायण विचार-पद्धतिको ज्यों- 
कानों ख्ीकार करके इस विश्व्में सुचार रूपसे जीवित रहनेकी शक्तिका संचय 
नहीं किया जा सकता । विश्वके अर्थक्रो भली भाँति समर लेनेके उपरान्त ही इस 
संशारमें सफल जीवनको जिताना संभव है। ययार्थमे प्रश्न यह है कि इस संसारको 
अधिक अच्छा, अधिक सम्पन्न कैसे बनाना है! एक समय जमैन दार्शनिक 
« लाइबनिभ ” कह उठे ये, “ हम जिस दुनियामें रहते हैं बही यथासम्भव सबसे 
उत्तम विश्व है।” यह आवश्यक है कि इसी दुनियामें, इसी संसारमें हम 
आध्यात्मिक जीवनकी अनुभूति प्राप्त करें । इस संसारमें जीवित रहनेकी प्रइृत्तिको 
आध्यात्मिकतासे अधिक सम्पन्न एवं सफल बनाना नितान्त आवश्यक है। 


परिशिष्ट १ 


थम जगह जगह वेद, उपनिषत्‌ , महाभारत, रामायण, निपिटिक 
के जो प्रमाण हैं उनमें उन उन ग्रन्थोंके अध्याय सुन्न आदिके 
संकेत भर दिये गये हैं। यहाँ जिज्ञास पाठकोंके लिए. वे सत्र प्रमाण उद्धृत किये 
जाते हैँ । जिन जिन पष्ठो्म संकेत हैं प्रारंभमं उनकी संख्या दे दी गई है। ] 

घर १९ 

* एवा ह बै प्राच्ये दिशो न च्यवन्ते | ? दतपथत्रा, ( २१२३ ) 

घर २२ 

«शत राज्ञो नाधसानस्य निष्कान्‌ शतमश्चान्‌ प्रयतान्‌ सथ आदस्‌। 

आते कक्षीवों असुरस्य गोनां दिवि श्रवोउजरमा ततान ॥ 
( के, ११२६२) 





प्र. २३ 
परष्टिं सहस््राइब्यस्थायुतासनमुषठनां विंश॒तिं झा | 
दश इयावीनां शता दुश व्यरुषीणां दश गवां सहस्रा ॥ ( क्र. ८।४६।२२ ) 
झतं बेणूल्छत झुनः शर्त चमाणि स्छातानि। 
झतं में बल्वजस्तुका अरुषीणां चतुःशतम्र्‌ ॥ (कऋ, ८।५५॥३ ) 
शत मे गद॑भानां शतसूर्णावतीनाम्‌ | शत दासाँ अति खजः ॥| 
(का, ८५६३ ) 
प्र. २४ 2 
ख्चा मना दिरिण्यया। (क्र. ८७८२) 
शर्त राज्ञो नाधमानस्य निष्कान्‌। (क्र, ११२६२) 
अईन्‌ निष्क॑ यजतं विश्वरूपम्‌ | (क्र, २३३।१० ) 
दुशो हिरण्यपिण्डान्‌ दिवोदासादसानिषम्‌। ( कर. ६॥४७२३ ) 
अनारम्भणे तद॒वीसयेथामनास्थाने अग्रभणे समुद्रे । 
यदख्विना जद्दथुओज्युमस्तं झतारित्रां नावमातस्थिवांसम्‌ ॥ 
(ऋ. १११६५) 
बेदा यो बीनां पदृमस्तरिक्षेण पतताम्‌। वेद नावः समुद्वियः 
(के, १२५७७ ) 





(३०४ ) 


आं यदू रुद्यव वरुणश्र नावं प्र यत्‌ समुद्रमीरयाव सध्यम्‌ | 
अधि यद॒पां स्लुमिश्वराव प्र प्रेह ईह्डयावहै झुमे कम्‌ ॥ 
बसिष्ठ ह वरुणो नाव्याधाइषिं चकार स्वपा महोसिः । 
स्वोतारं विप्रः सुदिनस्वे अद्धां यान्‍्जु द्यावस्ततनून्‌ यादुषासः ॥ 
(कर, ७८८३, ४) 
स्थिरी गावौ भवततां वीकुरक्षो मेषा वि वहिं मा युगं वि शारि | 
इन्द्र: पातल्‍्ये दद॒तां शरीतोररिष्टनेमे भमि नः सचस्व ॥ 
(का. ३५३१७ ) 
नावेब नः पारयतं युगेव नम्येव न उपधीय प्रधीव | 
शानेव नो अरिषण्या तनूनां खुगछेव विख्सः पातमस्मान्‌ || 
(कर, २३९४) 





खे रथस्य खे5नसः खे युगस्य शतक्रतो । 
अपाछामिन्द्र त्रिष्पूल्व्यक्रणो: सूर्यत्वचम्‌ ॥ ( ऋ, ८॥९१७ ) 
यथा युग बरत्रया नक्ञान्ति घरुणाय कम 
एवा दाधार ते मनो जीवातबे न रूत्यवे5थों अरिष्टतातये ॥| 

(छ, १०६०८) 
प्र, २५ 
डपो स्थेषु पपतीरबुरध्वं प्रष्टीबैह्ति रोहित: । 
जा वो यामाय प्रथिवी चिदओदबीभयस्त माजुषाः ॥ ( ऋ, १३९६ ) 
यस्य मा हरितो रथे तिख्रो वहन्ति साथुया । 
स्ववै सहस्रदक्षिणे ॥ ( ऋ, १०३३५ ) 
इन्द्र बढ्म क्रियमाणा जुषस्व या ते शविष्ठ नब्या अकर्म | 
बख्नेव भत्रा सुकृता बसूय्‌ रथ न घीरः स्वपा अतक्षम्‌॥ (ऋ, ५२९१५) 
अ्रध स्‍्या योषणा मह्दी प्रतीची वशमइब्यम्‌ | अधिरुक्मा वि नीयते || 

( ऋ. ८४३॥३३ ) 
सो चिन्जु भत्रा क्षुमती यशस्वत्युषा उवास मनवे स्ववेती | 

(क, १०११३ ) 
प्‌. २३ 
खुकमांणः सुरुचो देवयस्तो यो न देवा जनिमा घमन्तः | (ऋ. ४२१७) 
अक्वाणस्पतिरेता से कमांर इबाघमत्‌ | (क्र, १०७२२ ) 


(३०५) 


सुकमोणः सुद्चो देवयस्तोड्यो न देवा जनिमा धमस्तः 
झुचस्तो अप वदूधन्त इन्द्रमूर्व गब्यं परिषदल्तो अग्मन्‌ || 
(का, ४२१७ ) 





अध सम यस्याचंयः सम्यक्‌ संयस्ति घूमिनः । 
थदीमद्द त्रितो दिव्युप ध्मातेव घमति शिक्षीते ध्मातरी यथा || 
(ऋ, ५९५) 
इयाममयो उस्य मांसानि | छोहितमस्य छोद्ितम्‌ | (अथर्व, ११३७) 
इयाम॑ च में छोई च में। ( तैसं, ४७३१) 
एकेन नखनिकृन्तनेन सब काष्णोय्स विज्ञात< स्थात्‌। वाचा55रम्मर्ण 
विकारो नामघेय क्ृष्णायसमिल्येव सत्यम्‌ ॥ ( छाउ. ६॥१६ ) 
प्र २७ 
शव झुतानः कलझां अखिक्रदस्तुमियेंमानः कोश ला हिरण्यये | 


(कं, ९७५३ ) 
ये अब्जिषु ये वाशीषु स्वभानवः सुक्षु रुक्‍्मेषु खादिषु । 

(कक, ५५३४) 
अश्वो न स्वे दम का हेस्थावान्‌ तमंहसः पीपरो वाश्वांसम्‌। 

(कर, ४२८ ) 

इंशानासः पितृवित्तस्थ रायः। (क्र, १७३९ ) 
रबिने यः पितृवित्तो बयोधाः | ( क्र, १७३१) 
मनु; पुत्रेभ्यों दाय॑ व्यमजत्‌। (तैसे. ३१९४ ) 
प्र रढट 
पर ऋणा सावीरध मत्कृतानि माह राजन्नन्यक्ृतेन भोजम । 

(कर, २२८९ ) 


असि सत्य ऋणया ब्मणस्पते | ( ऋ. २२३११) 

कुसीदं निरवदायान्ुण: सुबर्ग छोकमेति । ( तैस, ३१८४ ) 

न वा उ देवाः क्षुघमिद्व ददुरुताशितमुप गच्छन्ति सृत्यवः । 
डो रथिः प्रणतों नोप दस्यत्युताशणन्‌ मर्डितारं न बिन्दते ॥ १॥ 
थ आप्राय चकमानाय पिस्वोडश्षवासन्‌ रफितायोपजग्मुबे । 

स्थिर मनः छृणुते सेवते पुरोतों चित्‌ स मर्दितार न विस्द्ते ॥ २॥ 


स॒ इज्ोजो यो ग्हवे ददात्यन्षकामाय चरते झशाय । 
० 


(३०३) 


अरमस्मै भवति यामहूता उतापरीषु झृणुते सखायस्‌ ॥ ३ ॥ 
नस सखा यो न ददाति सख्ये सचाभुवे सचमानाय पित्वः । 
अपास्मात्‌ प्रेयान्न तदोको अस्ति परृणन्तमन्यमरणं चिदिच्छेत्‌ ॥ ४।॥| 
धरणीयादिज्वाघमानाय तब्यान्‌ दाप्नीयांसमजु पश्येत पन्‍्थास्‌ । 
ओ हि वततन्ते रथ्येव चक्राउन्यमन्यमुप ति्स्त रायः ॥ ७ ॥ 
मोधमन्नं विन्दते अप्रचेताः स॒त्यं ब्रवीमि वध इत्‌ स तस्य। 
नायंमर्ण पुष्यति नो सखाय॑ केवछाघो भवति केवलादी | ६ ॥ 
ऋषब्चित्‌ फाछ आशितं कृणीति यन्ञाध्वानमप बृढ़्सक्ते चरित्रे: । 
बदन्‌ ब्ह्मावदतो वनीयान्‌ प्रणन्नपिरष्ठणन्तमभि ष्यात्‌ ॥ ७॥ 
एकपाझूयो द्विपदों वि चक्रमे द्विपात्‌ त्रिपादमस्येति पश्रात्‌ । 
चतुष्पादेति द्विपदामभिस्वरे संपश्यन्‌ पढक्‍्तीरुपतिष्ठमानः ॥ ८ ॥ 
समौ चिद्धस्तौ न सम विविष्ट: संमातरा चिन्न सम॑ दुद्वाते 
अमयोश्रिन्न समा वीर्याणि ज्ञाती चित्‌ सन्‍्तौ न सम परणीतः ॥ ९ ॥ 
(कर. १०११७) 





घर. २९ 
अक्षरेण मिमते सप्त वाणी: । ( के, ११६४२४ ) 
ऋचो अक्षरे परमे ब्योमन्‌ | ( कर. १॥१६४।३९ ) 
ब्यमतक्षद्‌ बह्म दरियोजनाय । ( ऋ्, १६२२३ ) 
.चैष्दुम निरतक्षत | ( कर. ११६४२३ ) 
घू. ३० 
तानि शुक्राण्यभ्यतपत्तेभ्यो 5मितप्लेभ्य्रयों वणों अजायन्ताकार उकारो 
अकार इति तानेकधा समभरत्तदेतदोमिति । ( ऐज़ा, २५।७ ) 
पू, ३१ 
तद्गाष्युपलक्षयेद्?र्शक्षरपदाइशः । ( गोत्रा, ११२७ ) 
यथा शून्यमावसथमाहरेदेवं तदिति । ( शत्रा, २३।१॥९ ) 
चथथा5विथये प्रदुताय शुन्‍्याया55वसथाया55द्वा्य€ हरन्ति | 
(तैत्रा, शहरा१२ ) 
चूरणमदः पूणेमिद पूणेस्पूणेमुदच्यते | पूणेस्य पूर्णमादाय पूर्णमेवावशिष्यते ॥ 
( शत्रा, २४८११, बड, ५४१ ) 


(३०७) 


श्६ 

मित्र वरुणमप्निमाहुरथों दिव्यः स सुपरणों गुरूमान्‌ । 

पक खदू विप्ना बहुधा वद्न्त्यपिं यम मातरिश्वानमाहुः ॥ (क, ११६४।४६) 
अदझे मल्येस्त्वे स्थामहं मित्रमद्दों अमत्यः | सहसः सूनवाहुत ॥ 

(का. ८२९२५) 





प्र, ३७ 
आय होता प्रथमः पश्यतेममिदं ज्योतिरस्तं मत्येंपु । 
अय॑ स जज्ञे श्रुव क्षा निषत्तो 5मंस्येस्तन्वा३ वर्धमानः ॥ ( कड, ६॥९४ ) 
प्र ३८ 
प्रश्राजमानां हरिणीं यशसता संपरीक्षताम्‌ । 
पुरं हिरण्मयीं ब्रह्मा विशेशापराजितास्‌ ॥ ( अथर्व. १०२) 
पृ. ३९ 
ऋतचो अक्षरे परमे ब्योमन्‌ यस्मिन्‌ देवा अधि विश्वे निषेद्‌ः । 
(के. ११६४३९ ) 
यसूवा हृदा कीरिणा मन्‍्यमानो35मर्त्य मत्यों जोहवीमि । 
जातबेदो यश्ञों अस्मासु घेद्दि प्रजाभिरपे अस्वृतत्वमह्यास्‌ ॥ 
(क. ५४१०) 
अस्मै स्व॑ सुछृते जातवेद उ छोकमझे क्ृणवः स्योनम्‌। 
अश्विन स पुन्रिणं वीरवन्‍्तं गोमन्‍्त रयिं नशते स्वति | (क्र. ५४११) 
सा मा सध्योक्ति; परि पातु विश्वतो द्यावा च यत्र ततनन्नहानि च | 
विश्वमन्यन्नि विशते यदेजति विश्वाद्ापों विश्वाद्दोदेति:सूर्यः ॥ 
(का. १ण३ण२) 
विश्वाह्या ववा सुमनसः सुचक्षसः प्रजावन्‍्तो अनमीवा अनागसः ॥| 
डद्यस्तं सवा मित्रमद्दो दिवेदिवे उयोग्जीवाः प्रति पश्वेम सूर्य | 
(छा. हण३७७ ) 
अ्जामजु प्र जायसे | तदु ते मह्यांख्तम्‌। (तैब्रा, १५७५६ ) 
यज्ञ दुद्दानं सदमित्पपीन पुमांस घेचुं सदन रयीणास्‌ | 
अज्ञासतत्वमुत दीघेसायू रायश्व पोषैरुष सवा सदेम ॥ (अथर्व, १११३४) 


(३०८) 


पृ. ४० . 

अजापतिरकामयत बहु स्ां प्रजायेयेति स एतमप्रिश्टोममपदयत्तमाहरत्तेनेमाः 
प्रजा अखूजत । (तात्रा, ६१) 

पू, ४१ 

गोममों अप्लेडविमों अश्वी यज्ञो चुवस्सखा सदमिदृप्रसृष्यः । 

इकावोँ एपो असुर प्रजावान्‌ दीघों रविः प्रथुश्ुध्नः सभावान्‌ ॥| 

(कर, ४२५ ) 

अजापतिरकामयत प्र जायेयेति स मुखतख्िद्ृत निरमिमीत तमझिदेंवता- 
स्वसुज्यत गायत्री छस्दों रथन्तर< साम बाह्मणों मजुष्याणामजः पशूनां 
तस्मात्‌ ते भुख्या सुखतो छासृज्यन्तोरसो बाहुभ्यां पल्चदृर्श निरमिमीत 
जमिन्द्रो देवताइन्वसुज्यत ब्रिष्टूप डन्‍्दो दृहत्साम राजन्यों मजुष्याणामविः 
पश्ूनां तस्मात्‌ ते बोयावन्तो बीयोद्यसृज्यस्त मध्यतः सप्तदझ्श निरमिमीत तं 
विश्वे देवा देवता भस्वसुज्यस्त जगती छन्दों वैरूप< सराम वैश्यों मनुष्याणां 
गावः पशुनां तस्मात्‌ त आद्या अज्नघानादयलुल्यन्त तस्मादूभूयाइसोड्येम्यो 
आूचिष्ठा हि देवता अन्‍्वसृज्यन्त पत्त पकविश्श निरमिमीत तमजुष्दुप्‌ छन्दोड 
न्वसूज्यत वैराज< साम शूत्रो मजुष्याणाम्‌ ॥ ( तैसं, ७११) 

ऋतेन ऋत॑ नियतमीछ था गोरामा सचा मधुमत्‌ पक्ममे | 

कृष्णा सती रुशता धासिनेषा जामयेंण पयसा पीपाय ॥ ( ऋ. ४३॥९ ) 

यदा दश शर्त कुववन्ध्यथैकसुत्थान ९ शतायुः पुरुष: शतेग्द्रिय भायुष्येवेन्द्रिय 
प्रति तिष्टन्ति यदा शत* सह कुवेन्ल्यथैकमुत्थानम्‌ | ( तैस. अ२।१४ ) 

प्र. ४२ 

श्रष्ठ ७१ तैसे, ७११ जष्टन्यम्‌ । 

चतुःशता गा निराहृश्योवाचेमाः सोम्याजुसंबजेति | ता अषमिप्रस्थापय- 
न्लुवाच नासहस्तेणा5:वर्तेयेति | स॒ हर वर्ग प्रोवास | ता यदा सहस्र* 
संपेदुः | ( छाड, ४४५ ) 

पृ. ४५ 

आपो वा इद्मग्रे सलिलमासीत्‌ स प्रजापति: पुष्करपणें वातो भूतोड- 
छेछायद। ( तैस, ५६।४४२) 








(३०९) 


पू. ४३ 

अजापतिर्वावेदम्न भासीत्‌ | जनो ह वै प्रजापतिर्देवता | ( जैत्रा, (६८ ) 
इन्त्रो बल बछपतिः | ( तैत्रा, २५७७४ ) 

पृ. ४७ 

सववो दिशः पुरुष आ बसूवाँ ३ | 

घुरं यो ब्ह्मणो बेद यस्याः पुरुष उच्यते || 

थो वै तां ब्ह्मणो वेदारतेनाबृतां पुरम्‌ | 

तस्मै ब्रह्म च बाह्माश् चश्लुः प्राण प्रजां ददुः ॥| 

न वै ते चक्षुजंद्याति न प्राणो जरसः पुरा । 

पुरं यो अह्मणो वेद यस्याः पुरुष उच्यते ॥ 

अष्टचक्रा नवद्वारा देनानां पूरयोष्या। 

तस्थां दविरण्मय: कोशः स्वर्गों छोको ज्योतिषादृतः ॥| 

तस्मिन्‌ दवरिण्यये कोशे अरे त्रिप्रतिष्ठिते। 
तस्मिन्यदक्षमात्मन्वत्तद् अह्मविदों बिदुः ॥| 

अश्चाजमानां हरिणीं यशसा संपरीक्ताम्‌ । 

पुर दिरण्मयीं अह्मा विवेशापराजिताम्‌ ॥ ( अथर्व, १०२।२८-३३ ) 
पृ. ४८ 

श्रद्धयाज्निः समिध्यते अ्द्धया हूयते हथिः | 

अद्धां भगस्य सूर्धनि वचसा वेदयामसि ॥| 

प्रिय शद्धे दद॒तः प्रियं अद्धे दिदासत: | 

प्रिये भोजेषु यज्वस्विद म उदित कृषि ॥ ( क्र. १०१५११-२ ) 
सोम एकेम्यः पवते घृतमेक उपासते | 

चेम्यो सधु प्रधावति तश्रिदेवापि गचछतात्‌ ॥| 

तपसा ये अनाष्ष्यास्तपसा ये स्वरययुः | 

तपो ये चक्रिरें महस्तोँश्विदेवापि गच्छतात्‌ ॥| 

ये युध्यन्ते प्रधनेषु शुरासो ये तनूत्यजः | 

ये वा सहस्रवक्षिणास्ताँश्रिदेवापि गच्छतात्‌ ॥ 

ये चित्‌ पूवे ऋतस्राप ऋताबान ऋताबूधः | 

पिलृन्‌ तपस्वतो यम तौश्रिदेवापि गच्छतात्‌ ॥ 

सहस्रणीथाः कबयो ये गोपायन्ति सूख | 


(३१०) 
ऋषीन तपस्वतों यम तपोजों अपि गच्छताव्‌ ॥ ( ऋ, १०१५४ ) 
पृ. ४९ 
अहं रव्रेमिवंसुमिश्चराम्यहमादित्वैरत विश्वदेवेः | 
कई मित्रावरुणोभा विभम्यंदमिन्‍्द्रान्ी भहमखिनोभा ॥| 
अहं सोममाहनसं विभरम्यहं त्वष्टारमुत पूषणं भगस्‌। 
अहं दधामि द्वविण हृविष्मते सुप्राब्ये३ यज्मानाय सुस्वते | 
अहं राष्ट्री संगसनी बसूनां चिकित॒पी प्रथमा यक्षियानाम्‌। 
तां मा देवा ब्यदृधुः पुरुत्रा भूरिस्थाओ्रां भूयावेशयन्तीम्‌ ॥| 
मया सो अज्नमत्ति यो विपश्यति यः प्राणिति य ई शृणोत्युक्तम्‌ । 
अमस्तवो मां त उप क्षियन्ति श्रुधि श्रुत श्रद्धिवं ते वदामि ॥| 
अहमेव स्वयमिद वदामि जुष्टे देवेभिरुत मालुपेमिः । 
ये कामये तंतसुम कृणोमि त॑ बल्माणं तस्ूपिं त॑ सुमेघाम्‌॥ 
अहं रुद्राय धजुरा तनोमि अहाद्विषे शरवे हन्तवा उ । 
अरहं जनाय समद॒ं कृणोम्यदं द्यावाप्थिवी रा विवेश || 
बहं सुवे पितरमस्य सूर्थन्‌ मम योनिरष्स्व १न्तः समुदे | 
ततो वि तिष्ठे भुवनाजु विश्वोतामू थां वरष्मंणोप स्पृशामि ॥| 
अहमेव वात इव प्र वाम्यारभमाणा भुवनानि विश्वा | 
परो दिवा पर एना एथिन्यैतावती महिना से बभूव-॥ (ऋ, १ ११२५) 
पृ, ५४ | 
बेदाहमेत पुरुष महास्तमादित्यवण तमसः परस्तात्‌ | 
तमेब विदिस्वाति रुत्युमेति नान्‍यः पन्‍्था विद्येडयनाय ॥| 
(बाज, ३११८) 
पृ. ५५ 
हिरण्मयं पुरुषमुप दधाति | ( तैस, ५॥२।७२ ) 
स्वमन्न इन्द्रो दृषभः सतामसि त्वं विष्णुरुरुगायो नमस्यः। 
श्ब॑ ब्रह्मा रयिविद्‌ अह्मणस्पते त्व॑ विधते: सचले पुरनुध्या॥ 
त्वमप्ें राजा वरुणो उतब्तस्थ्वं मिन्नो भवसि दस्म इंडवः । 
त्वमर्बमा सत्पतिर्यस्थ संझुज स्वमंझो विदये देव भाजयुः ॥ 
स्वमपे स्वष्टा विधते सुवीय तब भावों मिन्रमहः सजात्यम्‌ | 


(३११) 


स्वमाझुद्देमा ररिपे स्वइब्यं त्वं नरां शर्धो असि पुरूवसुः ॥ 
त्वमपे रुद्रो असुरो मद्दो दिवः । 
(कर, २१३-६ ) 
स्वमपे वरुणों जायसे यत्‌ त्वे मित्रो भवसि यत्समिद्धः | 
स्वे विश्वे सहसस्पुत्न देवास्ल्वमिन्द्रों दाशुपे मत्योय ॥ (ऋ, ५३१) 
स्वामझ आदित्यास आस्ये स्वां जिहां शुचयश्क्रिरे कवे ॥ ( ऋ. २११३ ) 
श्रीणि शता ज्ञी सहस्राण्यपं त्रिंशच्च देवा नव चासपयंन्‌ ॥ 
(ऋ. ३॥९९ ) 
पृ. ५६ 
ख यः स॒ वैश्वानरः इसमे स छोका इयमेव प्थिवी विश्वमपिनरो5न्तरिक्ष- 
मेव विश्व बायुन॑रो चौरेव विश्वमादित्यों नरः | ( शत्रा, ९३१३ ) 
स॒ द्वेक्षां चक्रे । कं न्‍्वहइमिसानि स्वाणि भूतानि छुनरास्मज्नावपेय 
पुनरास्मन्द्धीय कर्थ न्वहमेवैषां सर्वेषां भूतानां धुनरात्मा स्थामिति | 
(झनत्रा, १०४२३ ) 
केय एबमेतदिदुर्ये बैतत्क्म कुवेते रूत्वा पुनः सभवन्ति ते संभवस्त 
एवास्ृतत्वममिसंभवस्त्यथ य एवं न विदुयें वैतत्कर्म न कुरवते झृस्वा पुनः 
संभवन्ति त एतस्थेवान्न॑ पुनः पुनभबन्ति । ( शत्रा, १०४३॥१० ) 
प्र ५७ 
स॒ यदुप्लिं चिजुते एतमेव तदन्तकं रुब्युं संवस्सरं प्रजापतिमप्िमाप्नोति ये 
देवा आप्लुवन्‌ एतमुपधत्ते । ( शत्रा, १०४॥३।११ ) 
ख एप एव रूव्युये एप एतस्मिन्‌ मण्डछे पुरुषः। ( शत्रा, १०५२३ ) 
मह्दात्नतं इंसेन्नानप्नौ | ( ऐआ, ५।३।३।१ ) 
आर्य बाब छोक एपोउस्िश्लितः | अन्तरिक्षं महाबरत चौसहदुक्थ तस्मा- 
देतानि स्ांगि सद्दोपेयाद । ( शत्रा, १०१२२ ) 
प्र. ५८ 
तमेतमप्निरित्यध्वयेव डपासते | यज्रित्येष हीं सर्व युनक्ति सामेति 
ब्छन्दोगा एतस्मिन्‌ हीद॑ सर्वे समानमुक्थमिति बहब्चा एप हीद॑ स्वमुस्थाप- 
थति यातुरिति यातुविद एतेन हीदं सर यत विषमिति सपोः सर्प हति सपैविद 
डर्मिति देबा रयिरिति मलुष्या मायेत्यलुराः स्वधेति पितरो देंबजन इति देवजन- 


(३१२) 


पबिदो रूपमिति गन्धवों गन्ध हत्यप्सरसंस्त यथायथोपासते तदेव भवति 
तद्ैनान्‌ भूत्वाइबति | ( शब्रा, १००॥२२० ) 

'एत॑ हब बहुरचा महत्युक्ये मीमांसन्‍्त एतमप्नावष्वयंव एसे महा्नते 
छन्‍्दोगा एुतमस्यामेत॑ दिव्येते वायावेतमाकाश एतमष्स्वेतमोषधीष्वेत 
बनस्पतिष्बेतं चन्द्रमस्येत नक्षत्रेष्बेत सर्वेषु भूतेष्बेतमेव बक्लोत्याचक्षते | 

( ऐआ. ३॥२॥३ ) 
सर्वे खल्विदं ब्रह्म तज्जलानिति झ्ञान्त उपासीत | अथ खल ऋतुमयः 
पुरुषो यथाकरत्रस्मिछोके पुरुषो भवति तथेतः ग्रेल्य भवति | स ऋतु कुरवात । 
(छाड, ३१४१ ) 
मनोमयः प्राणशरीरों भारूप: खत्यसंकल्प आकाशास्मा सर्वकमों सवेकामः 
सखवेगन्धः स्वैरसः सवेमिद्मभ्यात्तो उवाक्यनादरः ॥| 

एप म आत्माउन्तहेदये5णीयास्त्रीदेवों यवाद्वा सर्पपाद्दा इयामाकाद्वा 
इयामाकतण्डुछाद्वा | एप म आत्माउस्तहँदये ज्यायान्ट्रधिब्या ज्यायानस्तरिक्षा- 
ज्ज्यायान्दिवो ज्यायानेभ्यो छोकेम्यः || 

खबंकमों स्वकामः सर्वेगन्धः सवेरसः स्वमिदमभ्यात्तो3वाक्यनादर एबं 
सम भाश्माउन्तहंदये । एतदूबह्म | एतमितः प्रेल्यामिसंभविताइस्मीति यस्य 
स्थादुद्धा न विचिकित्सा5स्ति | इति ह स्मा55६ शाडिल्यः ॥ 

(छाठ, ३॥१४॥२-४ ) 

पृ. ५९ 

अथ यदेवैतदादित्यस्थ छुक्ू भा; सैव सा। अथ य्नीरं परः क्ृष्णं 
तद॒मः । तत्साम । 

अ्थ य एषोउन्तरादित्ये द्विरण्मयः घुरुषो दृइयते दिरिण्यइमश्र्िरण्यकेश 
आराप्रणखास्सर्व एव सुबणेः | (छा, १।६॥६ ) 

स्व स्वोपनिषद्‌ पुरुष एछामि। ( बृठ, ३४९२६ ) 
हू ३6 

अकामो धीरो अ्सृतः स्वयंभू रसेन तृप्तो न कुतश्ननोनः | 

समेब विद्ान्न विभाय सुत्योरात्मान घीरमजरं युवानम्‌ । 

(अथबे, १०८४४ ) 


(३१३) 
पू.8१ 


अयमस्मि जरितः पइय मेद्द विश्वा जातान्यभ्यस्मि महा | 
ऋतस्थ मा प्रदिशो वर्धयन्त्यादादिरों भुवना दर्दृरीमि ॥ 
आ यन्मा बेना अरुहन्नृतस्यें एकमालीन हयतस्य प्रष्टे । 
मनश्निन्मे हृद आ भ्रत्यवोचद्चिक्रदन्छिछ्मस्त: सखायः ॥ 

(का, ८१००४, ५) 
मां हबन्ते पितरं न जन्तवो 5ह दाकपे वि भजामि भोजनम्‌ ॥ 
अहमिन्द्रो न परा जिग्य इद्धनं न झत्यवेइव तस्थे कदा चन । 
लोममिल्मा सुल्वन्तो याचता बसु न मे पूरवः सख्ये रिपाथन ॥ 

(ऋ, १०४८१, ) 
अहं मजुरभवं सूर्वश्षाईं कक्षीवों ऋषिरस्मि विश्नः । 
अहं कुत्समाजुनेयं न्युज्जेडं कविरुशना पहयता मा || 
अहं भूमिमद॒दामायोयाहं बृ्ि दाझृषे म॒त्यांय । 
अहमपो अनय॑ वावशाना सम देवासो जजु केतमायन्‌ ॥ 

( क. ४२६।१-२ ) 


प्र. ६२ 


मम द्विता राष्ट्र क्षत्रियस्य विश्वायोर्विश्व अछता यथा नः | 
ऋतुं सचन्ते बरुणस्य देवा राजामि कृष्टेरपमस्य वच्रेः || 
अं राजा वरुणो मझं तान्यसु्योणि प्रथमा घारयस्त | 
ऋतु सचन्ते वरुणस्य देवा राजामि कृष्टेसपमस्य वब्रेः | 
अहमिन्द्रो वरुणस्ते महित्वोवी गरभीरे रजसी सुमेके | 
स्वष्टेब विश्वा आुबनानि विद्वान्स्समैरय रोद्सी घारयं च ॥| 
अद्मपो अपिन्वमुक्षमाणा घारयं दिवं सदन ऋतस्य। 
ऋतेन पुत्रों अदितेकेताबोत त्रिधातु प्रथयद्धियूम ॥ 
मां नरः स्वश्वा बाजयन्तों माँ बता: समरणे हवस्ते। 
कणोम्याजिं मघवाइमिन्द्र इयर्मि रेशुममिसृल्योजाः ॥| 
अं ता विश्वा चकर नकिमों दैब्यं सद्दो बरते क्षप्रतीतम्‌ । 
यन्‍्मा सोमालो ममदन्यदुक्थोमे भयेते रजसी अपारे ॥| 
(कक, ४४२१-४३) 


(३१४) 


अक्लारिस्स्व॑ बरह्मासि सवितासि सत्यलवों ब्रहाँइस्ट्व॑ ब्रह्मासि मित्रोडसि 
सुशेवो अह्यॉरस्स्व॑ ब्रह्मासीस्ोडसि सत्यौजा अह्यौरेस्ल्व॑ त्रह्मासि वरुणोंडसि 
विश्वौजा: | ( काठकस, १५७८ ) 

अह्लस्स्व अह्यास सवितास्ि सत्यप्रसवो वरुणोइसि सत्यौजा इन्जोडसि 
विज्नौजाः | ( वाजस, १०२८ ) 

समाववर्ति प्रथिवी समुषाः सम सूर्य: । 

वैश्वानरज्योतिर्भूयासं विभ्रुं काम व्यक्षवै | ( काठकसे, ३८५ ) 

खमाववर्ति प्धिवी समुषाः समर सूर्य: | 

सस् विश्वमिदं जगद्‌ वैश्वानरज्योतिभूंयास विभून्‌ कामान्‌ व्यक्षवै ॥ 

( वाजसे, २०२३ ) 

समाववर्ति पथिवी | समुषाः | सम सूर्य: | सम विश्वमिदं जगत्‌ | वैश्वा- 
नरज्योति्भूयासम्‌ | विश काम व्यक्षवै । ( तैत्रा, २६६।६।५ ) 

पुरुष एवेद सर्व | ( क्र. १०॥९०॥२ ) 


प्र ३४ 
इत्था हि सोम इन्मदे अह्या चकार व्धनम्‌। ( कर. १८०१) 


प्र ३५ 
झुनज्मि ते अह्मणा केशिना हरी उप प्र यादि दृधिये गभस्ल्यों: | 
(छू. १८२६ ) 
शआ तिष्ठ बृत्रहन्‌ रथं युक्ता ते बरह्मणा हरी | ( क्र, १८४३ ) 
आ स्वा सहस्रमा शतं युक्ता रथे दिरिण्यये | 
अह्ययुजो दरय इन्द्र केशिनो वहन्तु खोमपीतये ॥ ( ऋ, ८॥१२४ ) 
आपो न देवीरुप यन्ति होजियमवः पश्यन्ति विततं यथा रजः | 
प्राचैदेंबासः प्र णयन्ति देवयुं अक्मप्रियं जोषयस्ते || ( क्र. १८३॥२ ) 
आन्य दिवो मातरिश्वा जभारामध्नादुल्यं परि इयेनो अद्लेः । 
अप्नीषोमा ब्रह्मणा वादूघानोरुं यज्ञाय चक्रधुरु लोकम्‌ ॥ ( क्र, १॥९३॥६ ) 
अस्तोढूबवं स्तोम्या ब्क्मणा मेडवीबृधध्वसुशतीरुषासः | 
थुष्माक देवीरवसा सनेम सहस्रिणं च झतिनं च वाजम्‌ ॥| 
(कर, ११२४४१३ ) 





(३१५) 


अपाय्यस्थान्धलों मदाय मनीषिणः सुवानस्य प्रयसः । 
यस्सिन्निस्त्रः प्रदिवि वाद्॒घान ओको दुधे अह्माण्यन्तश्र नरः || 

( क्र, २१९१) 
एवानि वामश्िना वध्धनानि अह्म स्तोम ग्रत्समदासों अक्रनू । 
तानि नरा जुजुषाणोप यातं बृहद्ददेम विदये खुबीरा; ॥ (कर. २३९८ ) 
गवाश्िरं मन्थिनमिन्द्र झुक्कं पिबा सोम ररिमा ते सदाय | 
अह्मक्ृता मारुतेन गणेन सजोषा रुदवैस्टृपदा बृषस्व ॥ (क्र. ३३२२ ) 
इस्त्रः पू्िंदातिरद्‌ दासमर्ैंबिंद्हसुदंसमानों वि शत्रत्‌। 
अह्यजूतस्तन्वा वाबूधानो भूरिदात्र भाषणवोदसी उसे ॥ ( क्र. ३३३४१ ) 
प्र ते अश्नोतु कुक्ष्योः प्रेन्द बह्चणा शिरः | 
श्र बाहू शूर राघले ॥ ( क्र. ३५११२) 
इमा बह्माणि वर्धनाउश्रिम्याँ सन्‍्तु झंतमा । 
या तक्षास रथाँ इवा5बोचाम बहन्नसः ॥ ( क्, ५।७३।१० ) 
त॒र्नच्नो जीयान्‌ तवसस्तवीयान्‌ झृततहोन्‍्द्रों बद्धमदाः । 
राजाभवन्मधुनः सोम्यस्य विश्वासां यत्‌ पुरां दत्लुमाबव॥ (क्र, ६२०३ ) 
अस्मै बये यद्वाबान तद्निविष्म इस्त्राय यो नः प्रदिवो अपस्कः | 
सुते सोमे स्तुमसि शंसदुक्येन्द्राय ब्रह्म बधेने यथासत्‌ ॥ (क, ६।२३॥५) 
सुवस्व्वमिन्द्र अह्मणा मद्दान्‌ भुवो विश्वेप्‌ सबनेषु यज्ञियः । 
आबो नुँदच्यौस्नो विश्वस्मिन्भरे ज्येष्ट्व मन्‍्त्रो विश्वचपंणे॥ ( क, १०५०४) 
तद्देवानां देवतमाय कल्वेमश्रथ्नन्‌ इहुछाबदुन्‍्त वीछिता | 
डदू गा भाजदभिनद्‌ अह्मणा वलमगूद्तत्तमो ब्यचक्षयत्स्व: || 

( का, २२४३ ) 
रूप रूप मधवा बोभवीति मायाः क्ृण्वानस्तन्बं परि स्वाम्‌ | 
ब्रियंद्िवः परि मुहूर्तमागात्स्वैमेन्त्रैर्तुपा ऋतावा ॥ ( कर. ३।५३।८ ) 
आब्णों अह्मा युयुजञानः सपर्यन्‌ कीरिणा देवान्ममसोपशिक्षन्‌ । 
अन्नि: खूय॑स्थ दिवि चक्षुराधाद्‌ स्वभोनोरप माया अघुक्षत्‌ ॥ 

( ऋक. ५४०८ ) 
ऋतस्थ हि वतेनयः सुजातमिषों वाजाय प्रदिवः सचन्ते | 
अधीवास रोदली वावसाने ृतेरज्रैवांदधाते मधूनाम्‌ ॥ ( का. १०५४) 








(३१६) 


आ न इन्द्र पक्षसेइस्माकं श्ह्मोच्तस्‌ | 
तत्वा याचामहे5वः झुष्णं यद्धनमाजुषम्‌ ॥ ( क्र, १०२२७ ) 
देवास्तं सर्वे धूवेन्तु ब्रह्म वमे ममास्तरम्‌ | ( क्र, है।७५।१९ ) 
विश्वामित्रस्य रक्षति बह्मेदं भारत जनम्‌। (क्र, ३|५३|१२ ) 
स्वं नः पाझइसो जातवेदों अघायतः | 
रक्षा णो अह्मणस्कवे ॥ ( क. ६॥१३६॥३० ) 
इन्त्ं छोको मह्दि दैव्यः सिपक्तु यो ब्ह्मणों देवकृतस्थ राजा | 
(क, ७९७३ ) 
सरस्वान्‌ घीमिवेरुणों भृतशवतः पूषा विष्णुमीदिमा वायुरखिना। 
अह्यकृतो अस्गता विश्ववेद्सः शर्म नो यंसन्त्रिवरूथमंइसः || 
(कर, १०६६५ ) 
त्वमप्न इस्त्रों बुषधभः सतामसि त्व॑ विष्णुरुरुगायो नमस्‍्यः। 
सवं अह्मा रयिविद्‌ अह्मणस्पते त्वं विधतः सचसे पुरन्ध्या ॥ ( क. २१३) 
डत झा अप्निरध्वर उतो गृहपतिदेमे । उत बह्मा निषीद्ति ॥| 
(कं, ४॥९४ ) 
असादि बृतो वहिराजगन्वानभशिर्रह्मा चुषदने विधतों | ( ऋ. ७७५) 
अह्याणं अ्मवाहसं गीर्सि: सखायस्टग्मियम््‌ | गां न दोहसे हुवे ॥| 
( के, ६॥४५७ ) 
अह्यन्‌ वीर बह्यकृति जुषाणो <वांचीनों हरिभियौदि तूयम्‌ । 
अस्मिस्नू पु सबने मादयस्वोप अह्माणि शूणव इसा नः॥ (क्र. ७२९२ ) 
इन्द्रो अ्योस्दर ऋषिरिन्‍्तः घुरू पुरुदूतः | महान्‌ महीमिः शचीमिः ॥| 
( का. ८१६॥७ ) 
अह्या देवानां पदवीः कवीनारूविर्विप्राणां महिषो सगाणास्‌ । 
इयेनो गृध्ाणां स्वधितिवेनानों सोमः पविन्नमत्येति रेभनू ॥ 
(ऋ. ९९६६ ) 
तस्मै विशः स्वयमेवा नमन्‍्ते यस्मिन्‌ अह्मा राजनि पूर्व एति । 
(ऋ, ४५०८ ) 





प्‌. ६७ 
ऋचो अक्षरे परमे स्योमन्‌ यसिमिन्‌ देवा कि विश्वे निषेदुः | 
(छ. १६४३९ ) 


(३१७) 


अह्याचारी चरति वेविषद्विषः स देवानां भवस्येकमहूगस्‌ । 
(कर, १०१०९७ ) 
ऋच: सामानि _छन्दांसि घुराणं यजषा सह | 
डब्किष्टाजज्ञिरे सर्वे दिवि देवा दिविश्वितः ॥ ( अथर्व, ११७२४ ) 
प्र ६८ 
घृतेन ह वा एप देवॉस्तर्पयति | य एवं विद्वान्ल्सामान्यदरद: स्वाध्याय- 
सधघीते। (शब्रा. ११७७७) 
ऋचा प्राची महती दिगुच्यते। दक्षिणामाहुयजुषामपाराम्‌ | अथवंणा- 
मड़िगरसां प्रतीची | साज्नामुदीची मद्दती दियुच्यते। ऋिभः पूर्वाक्के दिवि देव 
ईंयते । यजुवेंदे तिष्ठति मध्ये अह्ः। सामवेदेनास्तमये मददीयते | वेदैरशूल्य- 
ख्िमिरेति सूर्य: | ऋच्यों जाता< सर्वेशो सूर्तिमाहु: | सर्वा गतियांजुपी दैव 
आश्वत्‌ । सर्वे ॥मरूष्य< ह शश्वत्‌ । सर्व हेद॑ अह्मणा दैव सष्टम्‌ । 
(तैब्रा, ३१२९१ ) 
अह्य ज्ञान प्रथम पुरस्ताद्धि सीमतः खुरुचो बेन आवः। 
स॒ बुध्स्या उपमा अस्य विष्ठाः सतश्ष योनिमसतश्र वि व: ॥ 
(अथर्व, आरा? ) 








यो भूवे च भव्यं च सर्वे यश्ाथितिष्ठति | 

स्वस्थ च केवल तस्मै ज्येष्टाय बरह्मणे नमः ॥ ( अर्थ, १०८१) 

यतः सूर्य उदेश्यस्त यत्र च गच्छति । 

तदेव मस्यें5६ ज्येषड तदु नात्येति किं चन ॥ ( अथर्व, १०८।१६ ) 

स्कम्भो दाधार द्यावाएथिवी डमे इमे स्कम्मों दाधारोवेन्तरिक्षस्‌ । 

स्कम्सो दाघार प्रदिक्ः पडुर्वीः स्कम्भ इद विश्व खुबनमा विवेध ॥| 
(अथर्व, १०ज३८) 

अंशो नानाध्यपदेशादन्यथा चापि दाशकितवादित्वमघीयत एके | 

(अक्षसूतत २३३४३ ) 

घर. ३६९ 

अह्यो्द सर्वमात्मन्वत्‌ | (वैष्पलाद्संहिता ८।९ ) 

तस्समिन्‍्यचक्षमाव्मस्वत्तदै बह्मविदों विदुः॥ (अथर्व, १०२३२) 

महस्यक्षे भुवनस्य मध्ये तपलि | ( अथर्व, १०७३८ ) 


(३१८) 


पुण्डरीक॑ नवद्वारं त्रिभिगुणेमिराबतम्‌ । 
तस्मिन्ययक्षमास्वन्वत्तद् अद्वाविदों विदुः | ( अथव, १०८॥४३) 
तदेतज्ज्येट अक्म | न क्षेतस्मात्क चन ज्यायो5स्ति ज्येष्ठो ह वे श्रेष्ठ: स्वातां 
अवति य एवं वेद । (ब्रा, १०३।५१० ) 
तदेतदबलह्मापूवमपरवत्‌ । स॒ यो हैतदेवं अक्षापूर्वमपरवद्वेद न हास्मात्कआन 
अयास्समानेषु भवति श्रेयांसः श्रेयांसो हैवास्मादपरपुरुषा जायन्ते तस्माद्यो5- 
स्माज्ज्यायान्त्स्थादिशो उस्मास्यूबो इत्युपासीत तथो हैन न दिनस्ति | 
(इत्र, १णश०१११ ) 
अथ बह्दैब परार्धमगच्छत्‌ | तत्परार्ध गस्वैक्षत कथे स्विमान्‌ छोकास्प्रत्य- 
बेयामिति तद्‌ द्वाम्यामेव प्रह्मवैत्‌ रूपेण चैव नाम्ता चस यस्य कख्य च 
जामास्ति तन्नाम यस्यो अपि नाम नास्ति यद्वेद रूपणेदे रूपमिति तजूपमेतावहा 
इदं यावद्वुपं चैव नाम च। (बाबा, ११२३॥३ ) 
अल्तरिक्ष॑ विश्वरूप आविवेश | तमकैंरभ्यचेन्ति वस्सस्‌ | ब्रह्म सन्त ब्रह्मणा 
बधैयन्त: | ब्रह्म देवानजनयत्‌ | ब्रह्म विश्वमिदं जगत्‌ | ( तैब्रा, २८।८९ ) 
कि स्विद्रन क उ स वृक्ष आस यतो द्यावापयिवी निश्तक्षुः। 
मसनीषिणो मनसा पएरच्छतेदु तथदृध्यतिष्ठद्सुबनानि घारयन्‌। 
(के, १०८१४) 
अब्य बन॑ ब्रह्म स वृक्ष आासीत्‌ । यतो द्यावापरथिवी निष्टतक्षुः। मनीषिणो 
मना वि अवीमि वः | ब्रह्माध्यतिष्ठट्‌भुवनानि घारयन्‌ | ( तैब्रा, २८।९७ ) 
पृ. ७५ 
मम योनिमंहदूत्रह्म तस्मिन्‍्गर्भ दुधाम्यहम्‌ । 
संभवः स्वेभूतानां ततो भवति भारत || 
सर्वयोनिषु कौल्तेय मूर्तयः संभवा्ति या: | 
तासां अहम महद्योनिरहे बीजप्रदः पिता ॥ ( भगवद्गीता १४३, ४) 
घर ७६ 
इंक्षतेनाशब्दस्‌ । गौणश्रेन्नात्मशब्दात्‌ । तब्निष्स्थ सोक्षोपदेशात्‌ | 
द्ेयस्वाबचनाश्व | स्वाप्ययात्‌ | गतिस्तामान्यात्‌ । श्रुतत्वाच्च । 
( ब्रह्मसुत्ाणि १५-११ ) 
प्र, ८५ 
वर्णिका भागुरी छोकायतस्य | ( प्रत. महामाष्य॑ ७३॥४५) 


(३११९) 
पृ. ८३ 


को धातुरित्याप्रधोत॒रवतिमप्येके रूपसामान्यादर्थस्ामान्यज्नेदीयस्तस्मादा- 
पेरोड्कारः सवेमाप्रोतीतयथेः कदन्तम्थवत्‌ प्रातिपदिकमद्न प्रस्ययस्य नाम 
संपथ्वते निपातेषु चैनं वैयाकरणा डदात्तं समामनस्ति तदब्ययीभूतमस्वर्थवाची 
झ्दो न ब्येति कदाचनेति । 

सहझ प्रिषु छिल्गोषु सवोसु च विभक्तिप | वचनेषु च सर्वेषु यज्न ब्येति 
तदब्ययम्‌ ॥ को विकारी च्यवते प्रसारणमाप्नोति रावावपकारी विकार्याबादित 
ओझछूकारो बिक्रियते द्वितीयों मकार एवं द्विवर्ण एकाक्षर ओमित्योड्कारो 
निदंतः | ( गोपथब्रा, ११२६ ) 


पू, ९० 

ऋते च सत्यं चाभीद्धात्तपसोडध्यजायत 

तो राश्यजायत तत: समुव्रो अणेबः ॥| 

समुद्राद्णबाद्धि संवत्सरों अजायत | 

अद्दोरात्राणि विदृधद्विश्वस्थ सिषतों बशी ॥ 

सूर्याचन्द्रससौ घाता यथापूर्वमकल्पयत्‌ | 

दि च प्रथिवीं चान्तरिक्षमथों स्व:॥ (क्र, १०१९०१-३ ) 

किमाग आस वरूण ज्येष्ठ यत्स्तोतारं जिघांससि सखायमस्‌। 

प्र तस्मे बोचो दूकभ स्वधावो5ब त्वानेना नमसा तुर इयाम्‌ | 

(ऋ. जटराड ) 

प्‌, ९२ 

यो ह वा आश्मान॑ प्नविधमुक्थ वेद यस्मादिद सर्वमुत्तिष्ठति स संप्रति- 
विस्थथिवी चायुराकाश आपो ज्योतीषीस्येष वा आत्मोक्‍्य परूचविधमेतस्मा- 
दीदं सर्वेमुत्ति्त्येतमेवाप्येत्ययनं ह वै समानानां भवति य एवं बेद्‌ ॥| 

तस्मिन्योउन्न॑ चान्नादं च वेदाद्यास्मिन्नन्ादों जायते भवत्यस्यान्नमापश्र 
पृथ्वी चान्नमेतसन्मयानि छ्लज्नानि भवन्ति ज्योतिश्व वायुशआज्ञादमेताभ्यां हीद॑ 
सर्वमन्नमस्‍््यावपनसाकाश आकाशे हीदूं सर्वे समोप्यत आबपनं ह वै समानानां 
अबति य एुव॑ वेद ॥ 

तस्मिन्योउन्न॑ चान्नादं च वेदाहास्मि्नज्ादो जायते भवत्यस्यान्रमोषधि- 
बनस्पतयोज्षे प्राणथ्युतो उज्नादमोषधिवनस्पतीन्‌ दि प्राणख्दतोडदुन्ति ॥| 





(३२० ) 


तेषां य डभयतोदन्ताः पुरुषस्थाजुविधा विहितास्तेउन्नादा अन्नमितरे 

पश्वस्तस्मात्त इतरान्पशूनधीव चरन्ल्यधीव क्षकषेठन्नादो भवति ॥ 
(ऐआ. श३१) 

ओषधिवनस्पतयो य्च किंच प्राणभ्रव्स आत्मानमांविस्तरां वेदौषधि- 
वनस्पतिषु हि रसो इश्यते चित्त प्राणर्ृत्सु | 

प्राणभृत्सु स्वेबा$विस्तरामास्मा तेषु द्वि रखोंडपि दह्यते न चित्तमितरेषु । 

घुरुषे स्वेवा55विस्तरामात्मा स॒ हि ग्रज्ञानेन संपन्नतमो विज्ञातं बद॒ति 
विज्ञातं पश्यति वेद श्वस्तन॑ बेद छोकाछोकौ मर्त्येंनासरतमीष्सस्येवं संपन्नः। 

जथेतरेषां पशूनामशनापिपासे एवामिविज्ञानं न विज्ञातं वदन्ति न विज्ञातं 
पश्यन्ति न विदुः श्वस्तन॑ न छोकाछोकौ त पुतावस्तों भवन्ति। (ऐआ, २।३॥२ ) 


पृ, ९३ 

द्वया ह आजापत्या देवाश्वासुराक्ष | ततः कानीयसा एवं देवा ज्यायसा 
अखुराः | त एपु छोकेप्बस्पर्धन्त | ते ह देवा ऊदुईन्तासुरान्यज्ञ उद्गीयेनात्य- 
यामेति। 

ते ह बाचमूचुस्थ्य॑ न उद्घायेति | तथेति तेम्यो बागुद्गायत्‌|यो वाचि 
भोगस्तं देवेम्य आगायत्‌ | यत्कल्याणं वद॒ति तदास्मने | ते बिदुरनेन वैन 
उद्धात्राउस्पेब्यस्तीति । तमभिदुत्य पाप्मनाअविध्यन । स यः स पाष्मा यदे- 
बेदमप्रतिरूप वद॒ति | स एव स पाष्मा | 

अथ ह प्राणमूचुरूब॑ न उद्‌गायेति । तयेति तेम्यः आ्राण उदवागत्‌ | यः 
प्राणे भोगस्त देंवेम्य आगायत्‌ । यस्कल्याणं जिप्नति तदासमने । ते विदुरनेन 
बै न उद्गात्राउस्वेष्यन्तीति | तमनिद्ृत्य पाप्मनाइविध्यन्‌ | सथः स पाष्मा 
यदेवेद्मप्रतिरूप जिश्नति | स एवं स पाष्मा | 

अथ द चक्षुरूचुसू्व॑ न उद्‌गायेति । तथेति तेम्यश्रक्षरुदगायत्‌ | यशआ- 
क्षुषि भोगस्ते देवेभ्य आगायद्‌। यस्कल्याणं पश्यति तदाव्मने। ते विदुरनेन 
थे न जद्गात्राउस्वेब्यस्तीति । तममिद्ुल्य पाप्मनाउविध्यनू | स यः स पाप्मा 
यदेंवेदमप्रतिरूप पश्यति | स एवं स पाष्मा। 

अथ ह श्रोत्रमूचुसूव न उद्गायेति तथेति। तेभ्यः ओ्रोत्रमुदगायत्‌। यः 
ओज्रे भोगस्तं देवेम्य आगायत्‌ | यव्कल्याण< शुणोति तदात्मने | ते विदुरनेन 
कै न उद्धात्राइस्पेष्यन्तीति । तममिद्भत्य पाष्मनाअविष्यनू । सयः सर पाष्मा 
यदेवेदमप्रतिस्य* शुणोति | स एव ल पाष्मा । 











(३११ ) 


अंथ हं ऊचुरुबं न उद्गायेति | तथेति तेभ्यों मन डदगायत,। 
यो मनलि भोगस्त देवेभ्य आगायत्‌ | यत्कल्याण< संकल्पयति तदात्मने। ते 
विदुरनेन वै न उद्धात्राउस्येष्यन्तीति । तमभिद्गुत्य पाप्मनाउविध्यत्‌। स यः से 
पाष्मा यदेवेदमप्रतिरूप < संकल्पयति। स एव स पाप्मा। एवम खल्वेता देवताः 
पाष्ममिरुपासजन्न्‌। एवमेनाः पाप्मनाअविध्यन्‌ ॥ 

अथ द्ेममासन्यं प्राणमूचुरूव न उद्भायेति | तथेति तेम्य एय ग्राण 
डद्गायत्‌ । ते विदुर्नेन वे न उद्धात्राउस्पेष्यन्तीति | तममिद्ुत्य पाष्मनाड- 

ब्बत्सन्‌। स यथाउइमानझ॒त्वा छोशो विध्व*्सेतेब< हैव विष्वश्समाना 

विष्वब््वो विनेझुः | ततो देवा अभवन्परासुराः । भवत्यात्मना परास्य द्विपन्‌ 
आतृब्यो भबति य एवं बेद्‌ ॥ 

ते दोचुः क जु लोडभूचो न हत्थमलक्तेति । अयमास्थे5न्तरिति। सरोडयास्य 
आूगिरसो5डूगाना< द्वि रसः॥ 

सा वा एपा देवता दूनांम। दूर< द्वास्या झत्यु: | दूर< ह वा अस्मान्ट्स्यु- 
भंबति य एवं बेद ॥ 

सा दा एुषा देवतैतासां देवतानां पाप्मानं झत्युमपहत्य चन्ना55सां 
दिशामस्तस्तद्ूमयांचकार | तदासां पाष्मनो विन्यदृधात्‌ | तस्माज्ष जनमिया- 
ज्ञास्तमियेत्पाप्मान रुत्युमस्ववायानीति | 

सा वा एप देवतैतासां देवतानां पाप्मानं रूत्युमपदत्यायैना सुत्युमत्यवहत्‌ ॥| 

ख्र॒ वै वाचमेव प्रथमामत्यवहत्‌। स्रा यदा रृश्युमत्यमुच्यत सो5प्िर- 
भवत्‌ | सोडयमप्निः परेण रृत्युमतिक्रास्तो दीष्यते ॥ 

अथ प्राणमत्यवद्दद्‌। स यदा रूत्युमत्यमुच्यत स बायुरभबव्‌। सोड्ये 
बादुः परेण सृत्युमविक्रास्तः पबते ॥ 

अथ चक्षरत्यवद्दद्‌। तद्दा रुध्युमत्यमुच्यत स आदित्योडभवत्‌ सो5- 
सावादित्यः परेण सृत्युमतिक्रान्तस्तपति || 

अथ श्रोत्रमत्यवद॒त्‌ | ठद्यदा रृत्युमत्यमुच्यत ता दिशो5भवन्‌ | ता इसा 
दिशः परेण झव्युमतिक्रान्ताः ॥ 

क्षय मनोउध्यवहत्‌ । तद्ादा रुत्युमत्यमुच्यत स चन्द्रमा अभवव्‌। 
लोडसौ चस्‍्त्रः परेण सत्युमतिक्रास्तो भाति। एव द्व वा एनमेषा देवता 
आत्युमतिवद्दति थ एवं बेद्‌ ॥| 

















१ 


(३२१२ ) 


अथास्मनेउक्षाद्मागायत्‌ । यद्धि किंचान्नमशतेडनेनैव तदथते | इह 
अतितिष्ठति ॥| 

के देवा अब्रवच्‌। एतावद्ा इृदसर्व यदज्ञम। तदात्मान भागासी: 
अनु नो5स्मिन्नन्न आभजस्वेति | ते वे माउमिसंविशतेति । तथेति त<समस्त 
परिण्यविज्वन्त । तस्माद्यदनेनान्नमत्ति तेनैतास्तृप्यन्ति | एब५ ह वा एन<स्वा 
अभिसंविशन्ति भ्तों स्वाना श्रेष्ठ: पुर एता भवत्यज्नादोडथिपतियें एवं बेद। 
थ ड हैवंबिद< स्वेषु प्रति प्रतिर्वुभूषति न दैवारूं भारयेभ्यो भवति।अथ य 
एवैतमचु भवति यो बैतमनु भार्यान्‍्बुभूष॑ति स हैवारू भार्येभ्यों भवति ॥| 

सो5यास्य भाज्निरसो उज्ञाना< द्वि रसः । प्राणो वा अज्ञाना३ रसः | प्राणो 
दि वा भद्ञाना: रखः | तस्माग्स्मात्कस्माच्चाज्ञा्माण उत्कामति तदेव 
तब्छुष्यति । एप द्वि वा क्ञाना< रसः ॥ 

एप उ एव बृहस्पति: | वाग्वै बृहती तस्या एव पतिस्तस्मादु बृहस्पति: ॥| 

एप उ एवं अक्णस्पतिः | वाग्वै ब्रह्म तस्या एुष पतिस्तस्मादु अह्यमण- 
स्पतिः ॥ 

एप उ एवं सास । वाग्वै सामैष सा चामश्रेति तत्साज्नः सामत्वम्‌। 
यद्वेव समः प्छुषिणा समो समशकेन समो नागेन सम एभिखिमिलोंके: समो5- 
सर्वेण तस्माद्वेव साम । भइनुते साम्नः सायुज्य< सछोकतां य एवमेतस्साम 
चेद ॥ ( बृहदारण्यक, १॥३) 

प्र. ९४ 

सर य इदमविद्वानभिहोजं जुद्दोति यथा5छगारानपोह्य भस्मनि जहुयात्ता- 
इक्तत्स्यात्‌ ॥ 

अथ य एढदेवे विद्वानामरिहोत्रं जुद्दोति तस्य स्वेषु छोकेषु सर्वेषु भूतेषु 
सर्वेष्वात्मसु हुत॑ भवति ॥| 

तद्ययेषीका ९५३२४ प्रोत॑ प्रदूयेतैव< द्वास्य सर्वे पाप्मानः प्रदूबन्त य 
एवदेब॑ विद्वानभिद्योज जुद्दोति ॥ 

तस्मादु हैवंविद्यययपि चण्डाछायोस्छिएट प्रयच्छेत्‌। आत्मनि हैवास्य तहै- 
खानरे हुत< स्थादिति । तदेष छोकः ॥| 

यथेह्द क्षुषिता बाछा मातरं प्युपासते | एब« सवाणि भूतास्यपिहोत्र- 
झुपासत इति ॥ ( छान्दोस्य, ५२४ ) 








(३२३ ) 


तेभ्यो ह प्राप्तेभ्यः प्रथगहांणि कारयांचकार | स ह प्रातः संजिहान उवाच। 
न मे स्तेनो जनपदें न कदयों न मद्यपः | नानाहिताभिनौविद्ाज्न स्त्रैरी स्वैरिणी 
कुतः । यक्ष्यमाणों वै भगवस्तो 5दमस्मि । ( छान्दोग्य, ५११५) 

अयमात्मा ख्वेष्रा भूतानां मधु । अस्यात्मनः सवोणि भूतानि मधु । 
यश्वायमस्मिन्नात्मनि तेजोमयो5रूतमयः पुरुषों यश्वायमात्मा तेजोमयो5सत- 
मयः पुरुषो यमेव स यो5यमात्मा | इदमस्इतमिदं अह्वोद« स्वम्‌। ... ... इदं 
'धु दृष्यड्डाथवंणों 5ख्रिभ्यामुवाच | ( बृहदारण्यक, २७१४, १६ ) 

आये वा आस्मा सर्वेपां भूतानां छोक: । स यज्जुद्दोति यद्यजते तेन देवानां 
छोकः | अथ यदजुबूते तेन ऋषीणासू। अथ यत्पितृम्यो निश्णाति यत्यजा- 
मिच्छते तेन पितृणाम्‌ | अथ यन्मजुष्यान्वासयते यदेम्योडशन दद़ाति तेन 
मजुष्याणास्‌ । क्रथ यत्पश॒म्यस्तृणोद॒क विन्दति तेन पशूनाम्‌॥ 

( बृहदारण्यक, १४१६ ) 














घू. ९७ 

अतदुनो ह दैवोदासिरिस्द्रस्थ प्रियं घामोपजगाम युद्धेन च पौरुषेण च। 
त॑ हेन्द्र उबाच | प्रतर्दन बर॑ ते दृदानीति | ख द्वोवाच प्रतदेनः। त्वमेव से 
बृणीष्व ये स्वें मनुष्याय दिततमं मन्‍्यस इति। त॑ हेस्द्र डबाच | न वै वरो5- 
बरस्मै बृणीते | स्वमेव ब्रृणीष्वेति | एब्मवरो वै किछ मे इति होवाच 
अतदेन: | अथो खल्विन्द्रः सत्यादेव नेयाय | सत्य हीन्वः | 

स॒ दोवाच | मामेव विजानीहि | एतदेवाई मनुष्याय द्िततमं मन्‍्ये यन्‍्मां 
विजानीयात्‌ ॥| 

ज्रिशीवोण त्वाष्टमइनस्‌ | अरुन्युखान्‌ यतीच्‌ सालाबृक्ेश्यः प्रायच्छम्‌ | 
बहूवीः संघा अतिक्रम्य दिवि प्रहूछादीयानतृणमहमन्तरिक्षे पौछोमान्‌ प्रथिष्यां 
काछखाब्जान्‌ । तस्य मे तञ्ञ नछोम च मा मीयते ॥| 





सर यो मां विजानीयाजन्नास्य केन च कर्मणा छोकों मीयते | न मातृवधेन 
न पिठृबधेन न स्तेयेन न आणहत्यया | नास्य पाप चन चढ्पों सुखाब्नीर 
बेतीति ॥ (कौड. ३१) 

स॒ एप प्राण पुव ग्रज्ञास्मा55नन्दो5जरो 5रूतः | न साधुना कमेणा भूयान्‌। 
नो एवासाधइुना कनीयान ॥ 


(३२४ ) 


एप लेवेैन साथ कम कारयति त॑ यमेम्यो छोकेम्थ उप्निनीषते | एप ड 
एवैनमसाधु कम कारयति ते यमघो निनीपते | एप छोकपाछः | एप छोका- 
घिपतिः | एप सर्वेशः | स मे आस्मेति विद्यात्‌ ॥ (कौ, ३८) 


९९ 
बह्म वा इृदमग्र आसीत्तदात्मानमेवाबेत्‌ | भहं बद्मास्मीति । तस्मात्तत्सवे- 
मभवत्‌ । तद्यो यो देवानां प्रत्यवुध्यत स॒ एवं तद््‌भवत्‌ | तथषीणास्‌ ॥ 
अह्य वा हृदमप्त आसीदेकमेव | तदेक सन्न व्यभवत्‌ | तच्छेयोरूपमत्य- 
खजत क्षत्रे, यास्पेतानि देवन्ना क्षत्राणीस्त्रों वरुणः सोमो रुजः पर्न्यों यमों 
सुत्युरीशान इति | तस्माश्क्षत्रात्पर॑ नास्ति | तस्माद्‌ आह्यणः क्षत्रियमघस्ता- 
दुपास्ते राजसूये | क्षत्र एवं तथशो दधाति | सैषा क्षत्रस्य योनियंद अहम । 
तस्माद्चद्यपि राजा परमतां ग्॑छति ब्रह्मवास्तत उपनिश्चयति स्वां योनिस्‌। 
थ ड़ एन< हिनस्ति स्वा< स योनिरच्छति स पापीयाव्‌ भवति यथा श्रेयांस* 
द्विए सित्वा ॥ 
स्‌ नैब व्यभवत्‌ | स विशमस्‌ृजत यास्येताति देवजातानि गणश आरूया- 
अस्ते बसबो रात भादित्या विश्वेदेवा मरुत इति ॥ 
स॒नैब ब्यभवत्‌ | स क्षौ बण॑मसजत पूषणस्‌ । इयं वै पूषा । हय*< 
हीद सर्वे पुष्यति यदिद किंच ॥| 
स्व लैव व्यभवत्‌ । तस्छेयोरूपसत्यसूजत धर्म । तदेतस्क्षत्रस्य क्षात्रं 
यद्धमं! । तस्मादमांप्पर॑ नास्ति | भ्रथो अबलीयास्वलीया<समाशरसते 
धर्मेण । यथा राजैवम्‌ ।यो बैस धर्मः सत्य वै तत्‌ । तस्मास्सत्यं बदस्‍्त- 
माहुर्धम बद्तीति | धर्म वा वद्ल्त< स॒त्यं बद्तीति || 
( बृहददारण्यक० १४१०-१४ ) 
चारणाद्ममिश्याहुर्धमेंण विदता: प्रजा: । 
यः स्थाद्धारणसंयुक्तः स धर्म इति निश्चयः || 
( महाभारत श्ान्तिपर्व १०९११ ) 





प्र, १०१ 
... जायमानो वै ब्राह्मणखिभिकणवा जायते बक्वाचयेंगविंभ्यों यज्ञेन देवेभ्यः 
प्रजया पिठृम्यु पुष वा भचुणों यः पुत्री यज्वा अह्माचारिवासी ॥ 
... (वैसं, ६|३१०५) 


( ३२५ ) 


ऋण ह वै जायते यो$स्ति | स जायमान एब देवेम्य ऋषिभ्यः पिठ्भ्यो 
मजुष्येभ्यः ॥ 
स यदेव यजेत। तेन देवेभ्य ऋणं जायते तछयेम्य एतत्करोति यदेनान्यजते 
यदेम्यो जुद्दोति ॥ 
अथ यदेवाजुब्युबीत | तेन ऋषिभ्य ऋण जायते तद्धंयेभ्य एतत्करोत्युपीणां 
निधिगोप इति छ्नूचानमाहुः ॥ 
अथ यदेव प्रज्ञामिच्छेत | तेन पितृभय ऋण जायते तद्धयेभ्य एतत्करोति 
यदेषां संतताव्यवच्छिज्ना प्रजा भवति || 
क्षय यदेव वासयेत | तेन मलुष्येम्य ऋण जायते तद्गरेम्य पतत्करोति 
यदेनान्वासयते यदेभ्यो5शने दृदाति स य एुतानि स्वोणि करोति स॒ क्ृतकर्मा 
तस्य सर्वमाप्त सर्व जितम्‌ ॥ 
स येन देवेभ्य ऋण जायते । तदेनांस्तद्वदयते यद्यजतेथ यदप्नौ जुद्दोति 
तदुनांस्तदवदयते तस्माद्यर्त्किचाझौ जुहृति तद॒वदानं नाम || 
(झत्रा, ५२।१-६ ) 
अद्यस इस्थो 5स्तत्वमेति । ( छान्दोग्य, २२२३।१ ) 
पृ, १०२ 
धर्मार्थादुच्यते श्रेय: कामाथों धर्म एव च | 
आर्थ पुवेद् वा श्रेयख्िवर्ग इति तु स्थिति: | ( मस्यू, २२२२४ ) 
पू. १०८ 
श्ुतिधर्म इति क्षेके नेल्याहुरपरे जनाः | 
न च तस्वत्यसूयामो न ह्वि सर्व विधीयते ॥ ( शान्तिपर्व १०९१३ ) 
प्र. १०९ 
ते हि द्यावाप्थिवी विश्वशंभुव ऋतावरी रजसो घारयत्कवी । 
सुजन्मनी थिषणे अस्तरीयते देवो देवी धर्मणा सूर्य: झुचिः ॥| 
उरुब्यचसा महिनी असश्चता पिता माता च झुबनानि रक्षतः । 
( ऋतत, ै१६०१-२ ) 
श्षश्नातेव पुंस एति प्रतीची गतोरुगिव सनये घनानाम्‌। 
( करे, ११२४७ ) 





(३२६ ) 


नाओआत्रीमुपयच्छेत तोक॑ द्वास्य तद्भबति । ( निरक्त, ३५ ) 
अस्ट्वा हृदा कीरिणा मन्‍्यमानो अमर्त्य मर्त्यों जोहबीमि | 
जातबेदो यशो अस्मासु घेद्दि प्रजामिरग्ने भम्ृतत्वमइ्याम्‌ || 
( कस, ५४४१० ) 
पू, ११० 
न जामये तास्ो रिक्थमारैक्‌ चकार गर्भ सनितुर्निधानम्‌। 
यदी मातरो जनयन्त वह्विमन्यः कतो सुकृतोरन्‍्य ऋच्घन || 
(ऋझ्ते, ३३१२) 
रथीरून्मुद्॒छानी गविष्टी भरे कृतं व्यचेदिखसेना । ( ऋसं, १०१०९॥२) 
जायेदस्तं मघबन्तसेदु योनिस्तदित्‌ ध्वा युक्ता हरयो वहस्तु | 
यदा कदा च सुनवास सोममश्निष्द्वा दूतो धन्वात्यच्छ || के, (३५३।४) 
सम्राशी श्रधुरे भव सम्राजी श्थ्वां भव | 
ननान्व॒रि सम्राज्ली भव सम्राज्ञी अधि देव॒पु ॥ ( ऋस, १०८५।४६ ) 
कुदुम्बिनौ धनस्येशाते । ( आपस्तम्बधमसूत्र २२९३ ) 
भगो अयसा सविता पुरस्धिमह श्वादुगोईपश्याय देवा: । 
(कर. १०८५।३६ ) 
लनायुवो नमसा नब्यों कडैंबेसूयवों मतयो दस्म दबुः । 
पति न पत्नीरुशतीरुशन्त स्पृशन्ति तवा शवस्रावन्मनीषाः || 
(ऋते, १६२११) 
डप प्र जिन्वस्लुशतीराशस्तं पतिं न नित्य जनयः सनीछाः | 
स्वसारः इयाबीमरुपीमजुपूल्‌ चिलमुच्छस्तीमुपस न गावः || 
(के, १७११) 
चकार ता कृणवस्नूनमस्था यानि बरवल्ति वेधसः सुतेषु । 
जनीरिव पतिरेकः समानो नि माझूजे पुर इस्द्रः सु सवाः ॥ 
(करते, ७२६३ ) 
अच्छा म॒ इस्त्रें मतय; स्वर्विदः सभरीचीर्विश्वा उशतीरनूपत । 
परि प्वजन्ते जनयो यथा पति मय न शुर्ध्युं मघवानमूतये ॥| 
डे ( करत, १०४३१ ) 


( ३११७ ) 


६, १११ 
थुबं नरा स्तुवते कृष्णियाय विष्णाप्ब॑ दृदथुविश्वकाय । 
घोषाबै चित्पितृषदे हुरोणे पति जूय॑न्ल्या अख्िनावदत्तम्‌ । 
( करते, ३११७७ ) 
पं. ११२ 
अमाजूरिव पिच्चोः सचा सती स़मानादा सदसस्त्वामिये भगस्‌ | 
कृषि प्रकेतमुप मास्या भर दद्धि भाग तस्बो येन मामहः ॥ 
( कहे, २१७७ ) 
अश्वव हि भूरिदावत्तरा वां विजामातुरुत वा घा स्थाछात्‌ । 
अथा सोमस्य प्रयती युवभ्यामिस्द्राप्ी स्तोसे जनयामि नब्यम्‌ ॥| 
(कहे, ११०९२) 
अन्ये जायां परि झुशन्‍्त्यस्थ यस्याग्रधद्वेदने वाज्य क्षः 
(करत, १०३४४ ) 
इतब्रता भ्ादित्या इषिरा भारे मत्‌ कते रहसूरिवागः | 
(ऋत, २२९१ ) 
अथ्वातेव एुंस एति प्रतीची गतौरुगिव सनये धतानास्‌ । 
जायेव पत्य उशती सुवासा उषा हख्नेव नि रिणीते अप्सः || 
( ऋतते, ११२४७ ) 
अज्ञातरो न योषणो स्थस्तः पतिरिपो न जनयो दुरेवाः । 
पापासः सन्‍्तो अचूता असत्या इदं पदमजनता गभीरम॥ 
( के, ४५५ ) 





परा झुआ अयासो यब्या साधारण्येव मरुतो मिमिक्षु: 
न रोदसी अप लुदन्त घोरा जुषन्‍्त बृध॑ सख्याय देवा: ॥| 
( ऋते. ११६७४ ) 





प्र, ११३ 

अजापतिः प्रजातिकामस्तपो5तष्यत तस्मात्तप्तात्पल्चाजायल्तापिवांयुरा- 
दिश्यश्नच्द्रमा उपाः पद्ममी तानब्रवीद्यूयमपि तप्यध्वमिति तेःदीक्षन्‍्त तान्‍्दी- 
क्षितांस्तेपानाजुषाः प्राजापस्याप्सरोरूप छृत्वा पुरस्ताप्रथ्युदैत्तस्थामेषां मनः 
समपलत्ते रेतोडसिल्चन्त ते प्रजापतिं पितस्मेस्याबवन्‌ रेतो वा असिल्चाम हा 





( ३१८ ) 


इद नो मामुया भूदिति स प्रजापतिर्िरण्मयं चमसूमकरोदिषुमात्रमूंध्वेमेव॑ 
तिरय॑७्च॑ तस्मिन्नेतस्समसित्न्चत्तत उद॒तिष्ठत्‌ सहस्ताक्षः सहस्रपात्‌ ॥ 
( कौषी, बा. ६११ ) 
प्‌, ११६ 
कुद्द स्विद्योषा कुद्द वस्तोरश्विना कुद्दाभिपित्व॑ करतः कुद्दोपतुः | 
को बा शयुत्रा विधवेव देवर मर्य न योषा झणुते सधस्थ आ॥ 
( करे, १०४०२ ) 
पू. ११७ 
अज्ञातुकेव पुंसः पितृनेत्यभिखुखी संतानकर्मगे पिण्डदानाय न पतिम्‌ । 
गती रोहिणीव घनलाभाय दाक्षिणाजी | गर्तः सभास्थाणुर्गृणातेः | सत्यसज्रो 
अवति | त॑ तज्ञ या5पुत्रा याउपतिका सारोहति । तां तत्नाक्षैरान्नस्ति सता रिक्य 
छभते । ( निरक्त, ३५ ) 
प. ११८ 
स्ववतोस्तु वचनादैककर्म्य स्थाव । ( जैसू , ६।१।१०१६ ) 
न मा मर्त्ः कश्नन दातुमहति विश्वकसंस्भौवन मां दिदासिथ। निम- 
डृक्ष्येडहं सलिछस्य मध्ये मोघस्त एप कश्यपाया$5स सकूगर इति। 
(ऐब्रा, ३९७ ) 
न मा मस्‍्वेः कश्नन दातुमईति विश्वक्सन्‌ सौवन सन्‍द आासिथ | उप- 
मदृड्षयति स्या सल्लिस्य सध्ये रुपैष ते सज़रः कश्यपाय। 
(शब्रा, १३॥७१॥१५ ) 
पृ. ११९ 
शासबइहिर्डुदितुरनप्यं गाद्विद्ों ऋतस्थ दीधितिं सपर्यनू । 
पिवा यत्र दुद्वितुः सेकरृम्जन्त्स शग्म्येन मनसा दृधन्वे ॥ (कस, ३॥३१।१) 
प्र. १२१ 
न ते कुशल मेनिरे ताननु च्याजह्वाराम्तास्वः प्रजा भक्षीडरेति त एतेइन्प्राः 
पृण्ड्राः शबराः पुछिल्दा मूतिवा इत्युदसत्या बहबो वेश्यामित्रा दुस्थूनां 
अिष्ठाः । ( ऐज़ा. ३१६ ) 
अजापतियंशमलृजत यश सृष्टमु अ्रद्मक्ष्रे भसृज्येतास्‌ | ( ऐज़ा, ३४।१ )- 





(३२९ ) 


अगरूयः रूगमानः खनिन्रेः प्रजामपत्यं बछ़मिष्छमातः ६ 
डस्ो वणौद्पिस्यः पुपोष सत्या देवेब्वाशिषो जगास || 
( ऋते, ११७९६ ) 
पृ. १२३ 
लन्न वै ब्राह्मणो भूस्वा ततो भवति क्षत्रियः । 
चैडयः शृद्रश्न वाद्दीकस्ततो भवति नापितः ॥| 
नावितश्न ततो सूल्वा घुनभंवति बआ्ह्मणः | 
दविजो भूत्वा च तज्ैव पुनदोसो डमिजायते ॥| 
अवन्‍्लेककुछे विश्राः प्रसृष्टाः कामचारिण: । 
गान्धारा मद्र॒काक्रैव वाह्दीकाश्नाल्पचेतसः ॥| ( कर्णपर्व ४५॥६-८ ) 
प्र, १२४ 
शूत्रो आद्वाणतामेति ब्राह्मणशैति शूद्वताम्‌। 
क्षत्रियाज्जातमेव तु विद्याद्वैश्याचयैत च ॥ ( मध्य, १०६५ ) 
जाव्युल्कषों युगे शेयः पन्‍्चमे ससमेउपि वा । 
ब्यव्यये कर्मणां साम्य॑ पूर्ववच्चाधरोत्तरम्‌ ॥ ( यास्मू, १९६ ) 
प्र. १२५ 
तिसूभिरस्तुवत अक्यासज्यत ...... पव्चदशभिरस्तुवत क्षत्रमसज्यत . 
नवदशभिरस्तुबत शूवायौवसज्येताम्‌ । ( तैसं, ४।३।१०, वाजसे. १४२८-३० ) 
ऋऋश्यों जात॑ बेइयं वर्णमाहु: । बजुवेंद क्षत्रियस्या$5हुयोनिम। सामवेदो 
आह्मणानां प्रसूतिः । ( तैब्रा, ३११२९२ ) 
आूरिति वै प्रजापतित्रह्ञाजनयत झुव इति क्षत्रे स्वरिति विशम्‌ | 
(ब्रा, १४१२ ) 
अक्म वा इदमप्र आसीदेकमेव । ते सन्न ब्यभवत्‌ तच्छेयोरूपमलसृजत 
क्षत्रे यान्‍्येतानि देवत्रा क्षत्राणि | इन्द्ो बरुणः सरोमो रुज्ः पर्जन्यों यमो 
सुत्युरीशान इति तस्माद्‌ क्षत्राप्परं नास्ति तस्माद्‌ आ्रह्मणः क्षात्नियमघस्तादुपास्ते 
राजसूये क्षत्र एव तद्श्ञो दधाति सैघा क्षत्रस्थ योनियेदूबह् || 
( शब्रा, (४१२२३ ) 








न विशेषो5स्ति बणोनां सर्व आ्ह्यमिदं जगत्‌ । 
अद्बणा पूवैसु्ध द्वि कमेभिवेणंतां गतस्‌ ॥ ( महाभारत १९१८८॥१० ) 


(३३० ) 


चतुर्लक्षणवर्ज तु चतुष्कारणवर्जितम्‌ । 
अग्रदर्षमनानन्‍्दमशोक॑ विगतक्मम्‌ ॥ ( महाभारत १२।१९८८ ) 
अम्बरीपस्य मास्थातुस्तनयस्य॒युवनाश्रः पुन्रो3भूत्‌ । तस्माद्वरितो 
यतोडछूगिरसो द्वारिता: । है 
( बिष्णुपुराण ४३।५ ) 
पुरूरवसो ज्येष्ठ:ः पुत्रों यरूवायुनामा राह्ो्डुद्वितरसुपयेमे | तस्याँ स 
पर्ुच पुत्रान्‌ जनयामाल नहुषक्षतरवुद्धरस्भरजिसंज्ञास्थथैवानेनाः पब्चमः 
पुत्रोइभूत्‌ । क्षत्रवृद्धात्सुनहोत्र: पुज्ञो$मवत्‌ । काझछेशगृध्समदाख्रयों इस्था- 
भवन्‌ । गृत्समद्स्थ शौनकश्ातुवष्यप्रवतेचिता भूत । 
( विष्णुपुराण ४॥८।१ ) 
वस्सस्य वत्सभूमिस्तु भार्गभूमिस्तु भागंबात्‌। 
एते त्वक्विरसः घुत्रा जाता बंशे5थ भागंवे । 
आह्षणाः क्षत्रिया वैश्याः शुद्वाश्न भरतपभ ॥| 
( हर्बिंश ३२३९, ४० ) 
अभिपूर्वेण वा एवे पाष्मना गृहीता ये चुशंसा निन्दिताः खन्‍्तों आत्याँ 
प्रवसान्ति यत्‌ पट घोडशानि स्तोन्नाणि अवश्ति तेन पाप्मनोडधि नि्ुच्यस्ते । 
अदेकवि<शो उप्िश्टोमो भवति प्रतिष्ठा वा एकविश्शोमध्यंत एवं यज्वस्थ 
अतितिष्ठन्त ॥ 
डकक्‍्थो भवति पशवों वा उक्‍्थानि पश्चवों नुशध्समग्र॑ परिणयन्ति पशु 
मिरेवैनानमं परिणयति । ( ताण्डबब्राहण १७२-४ ) 
पू, १२७ 
झनकैस्तु क्रियालोपादिमाः क्षत्रियजातयः । 
बूषरूत्वं गता छोके ब्राह्मणादर्शनेन च | ( मस्त, १०४३ ) 
किराता यबनाख्रैव तास्ताः क्षत्रियजातयः । 
चूषछत्वमजुप्राप्ता आक्षणानाममर्षणात्‌ ॥| 
( महाभारत अनुशासन ३५१८ ) 
पृ. १२८ 
अबनाः किराता गास्धाराश्वीना: शबरबरबंराः 
आकास्तुपाराः कक्राश्न पहुवाशान्प्रमजकाः ॥ 





(३३१) 


£ घुछिल्दा रमठाः कास्बोजाओव सवेशः | 
अद्यक्षत्रप्रसूताश्व वेइयाः शूत्रा्ष मानवाः ॥| 

( मद्ाभारत शान्तिपर्व ६५१३, १४ ). 
ज्ञाविडाश कलिज्ञाश्न पुडिन्दाआध्युशीनराः | 
कोलिसपों मद्दिषकास्तास्ता: क्षत्रियजातयः || 
बूषछत्व॑ं परिगता बआह्यणानामद्शनात्‌ | 
अयान्‌ पराजयस्तेभ्यो न जयो जयतां वर || 

( महाभारत अनुशासन ३३॥२२, २३ ) 
मेकछा ज्ञाबिडा छाटाः पैण्डू: काल्वशिरास्तथा | 
ज्ौण्डिका दरदा दावोओऔराः झबरबरबराः ॥ 

( महाभारत अनुशासन ३५।१७ ) 

आूमिपानां च झुश्नूषा कर्तब्या सर्वेदस्युभिः | 
बेदधर्मक्रियाओैव तेषां धर्मों विघीयते || 
पिलृयज्ञास्तथा कूपाः प्रपाश्न शयनानि च | 
दानानि च यथाकालू द्िजेम्यो विसृजेल्सदा ॥| 
अहिंसा सत्यमक्रोधो इृत्तिदायाजुपालनम्‌ । 
भरणं पुत्रदाराणां झौचमब्रोह एक च ॥ 
दृक्षिणा सर्वयज्ञानां दातब्या भूतिमिच्छता । 
पाकयज्ञा महाहांश्र दातब्याः सर्वदस्युभिः || 
एतान्येबंप्रकाराणि विहितानि घुराइनघ | 
सर्वेछोकस्य कमोणि कतैव्यानीह पार्थिव ॥ 
( महाभारत शान्तिपर्व ६५। १८-२२ ) 





प्र. १२९ 

ब्राह्मणानां सितो बणेः क्षत्रियाणां तु छोद्दितः । 
बैडयानां पीतको वर्णः शूद्ञाणामसितस्तथा ॥| 

( महाभारत झान्तिपर्व १८८५ ) 

पू, १३० 

शूबेद दालगोपालकुछमिश्नाधसीरिणः । 

ओज्याज्ना नापितश्रेब यश्रा55ध्मान निवेदयेत्‌ ॥ 

( याशवल्क्यस्तृति ११६६ ) 


(३३२ ) 


प्ू. १३२ 
दास तु कारयँछो भात्‌ आह्वाण: संस्क्ृतान्‌ द्विजान्‌ । 
अनिच्छत: प्राभवस्याद्राज्ञा दण्डबः शातानि च ॥ 
शूद् तु कारवेहास्यं क्रीतक्रीतमेव वा । 
दास्यायैव हि सुशो सौ ब्राह्मणस्य स्वयंभुवा || 
न स्वामिना निमृष्टोडपि शूद्रो दास्याहिसुच्यते । 
निसगेजे हि तत्तस्थ कस्तस्मात्तदपोहति || 
ध्वजाहुतो भक्तदासों गृहजः क्रीतद्त्च्रिमौ । 
पेत्‌को दण्डदासश्र सपैते दासयोनयः || 
( मनुस्मृति 4४१३-४२६ ) 
सूतानामश्वसारथ्यमस्बष्ठानां चिकिस्सनस्‌ । 
चैदेहकानां ख्रीकार्य मागधानां वणिक्पथः !! 
अत्स्थघातो निषादानां स्वष्टिस्ववायोगवस्य च | 
मेदान्भ्चुन्चुमद्गूनामारण्यपशुददिंसनस्‌ || 
श्षज्ुअपुकसानां तु बिलौको वधबन्धनम्‌। 
चिस्वणानां चमंकार्य वेणानां भाण्डवादनम्‌ ॥ 
चैल्युमश्मशानेषु शैलेपूपवनेपु च। 
बसेयुरेते विज्ञत! वर्तयन्‍्तः स्वकमोमिः ॥ 
चण्डालख्पचानां तु बहिप्रमात्मतिश्रयः | 
अपपात्राश्व कतैब्या धनमेषां श्वगर्दभस॥ 
वासांसि झ॒तचेछानि भिन्नभाण्डेषु भोजनम्‌ | 
काप्णोयसमलछद्कारः परिब्ज्या च नित्यशः | ( मनुस्मृति १०४७-५२ ) 
काममास्मान भायों पुत्र वोपरुन्ध्यान्न स्वेव दासकमंकरम्‌ | 
(आपस्तम्बधमंसूतर ९२११ ) 
आरा संयतमिन्द्र णः स्वस्त शत्नुतूयोध हृहतीमसभास्‌ । 
यया दसान्यायोणि वृत्रा करो वजिन्‌ सुतुका नाहुषाणि ॥ 
(ऋते, ६॥२२।१० ) 
सर्वे चोत्तरोत्तरं परिचरेयुः | ( गौतमघर्मसूत्र १०६५ ) 
मूल्येण चार्यत्व॑ गच्छेत्‌ | ( कोटिलीयअर्थशास््र ३२३ ) 





(३३३ ) 


वृत्तिः सकाशादणेंम्यख्तिस्यों दीनस्थ शोभना | 
प्रीव्योपनीता निर्दिष्ट धार्मिष्ठाच्‌ कुरते सदा ॥| 
वृत्ति्रे्नास्ति शूदस्य पितृपैतामही ख्रवा । 
न बृक्ति परतो मार्ेस्छुशूषा तु प्रयोजयेद्‌ ॥ 
( महाभारत शान्तिपव २९३॥१-२ ) 
अल्पान्तरगतस्यापि दशधमंगतस्य वा । 
आश्रमा विद्विताः खबें वर्जविल्वा निराशिषम्‌ ॥ 
( महाभारत शान्तिपर्व ६३१३ ). 
प्र. १२५ 
लव ते राजा वरुणो श्रुवं देवों बहस्पतिः । 
श्रुवं त इन्द्रश्वाप्निश्व राष्टू घारयतां धुवम्‌ ॥ 
चुबं धुवेण हविषाइमि सोम सशामसि । 
अथो त इन्द्रः केवलीरविंशों बलिहृमतस्करत्‌ ॥ ( ऋत. १०१७३।५-६ ) 
अभीवर्तेन हविषा येनेन्द्रो अभिवाबते । 
सेनास्मान्बह्मणस्पते डमि राष्ट्राय बरदय ॥ ( ऋते. १२०१७४१ ) 
पर. १३७ 
तजुवाच सुरान्‍्लवोन स्वयंभूमंगवांस्ततः | 
अयो 5६ चिल्तयिष्यामि ब्येतु वो भी: सुरषंभाः ॥| 
ततो5ध्यायसहस्राणां शत चक्रे स्ववुद्धिजम्‌ | 
चन्न धर्मस्तवैवार्थ: कामब्रैवामिवर्णितः || 
( महामारत शान्तिपर्व ५९२८, २९ ) 
विशेमि कमेणः पापाद्राउयं हि श्शहुस्तरम्‌ । 
विशेषतों मुष्येषु मिथ्यावृत्तेषु निल्यदा || 
तमलुबन्‌ प्रजा मा मैः कर्वूनेनों गमिष्यति । 
ये च धर्म चरिष्यन्ति प्रजा राज्ञा सुरक्षिताः । 
चतुर्थ तस्य धम्म॑स्य व्वस्संस्थं वै भविष्यति || 
( महाभारत शान्तिपर्व ६७२२, २७ ) 
पृ, १४० 
विप्रादिषड्गुणयुतादरविन्दनाभपादारविन्दविद्युाच्छुपच वरिष्ठ । 
मन्‍्ये तद््पितमनोवचनेद्वितार्थश्राणं पुनाति सकुछ न तु भूरिमानः ॥ 
( भीमक्भागवत स्कंघ ७६।१० ) 


( ३३४ ) 


पू, १४१ 
ऋतचः स्लामानि च्हन्दांसि पुराण यज़घा सह । 
डब्छिश्टज्ज्िरे सवें दिवि देवा दिविश्ितः ॥ ( अथर्ववेद ११७२४ ) 
क्षीरौदनमांसौदनाम्यां ह वा एफ देवांस्तपैयति | य एवं विद्वास्वाको- 
वाक्यमितिदासपुराणसित्यहरद्दः स्वाध्यायमघीते त एनं तृप्तास्तपंयन्ति सन 
काम: सर्वेभोंगेः | ( शत्रा, ११५७९ ) 
बयांसि च वायोविद्विकाश्रोपसमेता भवन्ति तानुपदिशति पुराण बेदः 
सो5यमिति किंचित्पुराणमाचक्षीतैवमेवाध्वर्ु : संप्रेष्यति । 
(शत्रा, १३४३ १३ ) 
ऋग्वेद भगवो 5ध्येमि यज़वंद< सामबेदसाथवंण चतुर्थमितिद्दासपुराणं 
पद्म वेदानां वेद पिश्य< राशि दैवे निधिं वाकोवाक्यमेकायन देवविद्यां अहय- 
विद्यां भूतविद्यां क्षत्रविद्यां नक्षत्रविद्या <सर्पदेवयजनविद्याम्‌ | एत्भगवो उष्येमि। 
( छान्दोग्योपनिषत्‌ ७१२ ) 











अथ पघुराणे शछोकाबुदाहरस्ति-- 

अथाष्युदाहरन्ति । ( आपस्तम्बधर्मसूत ११९१३, १५ ) 

यो हिंसार्थममिक्रा्त हन्ति मन्‍्युरेव मन्‍्युं स्प्रशति न तस्मिन्‌ दोष इति 
घुराणे । ( आपस्तम्बधमंसून्न २९७ ) 

अथ पुराणे छोकाबुदाहस्ति-- ( आपस्तम्॒ध्मसूत २२३।३ ) 

पुनःसर्गे बीजाथो भवस्तीति भविष्यत्पुराणे | 

पि ( आपस्तम्बधर्मसूत्त २२४॥६ ) 

स्वाध्याय॑ श्रावयेत्‌ पिश्ये धर्मशास्राणि चैव दि | 
आशख्यानानीतिद्दासांश्र पुराणानि खिछानि च ॥ ( मनुस्मृति ३२३२ ) 
यतो वेदाः पुराणानि विद्योपनिषद्स्तथा | 
छोकाः सूत्राणि भाष्याणि यद्य किंचन वाद्मयस्‌ ॥ 
( याशवल्क्यस्मृति, ३११८९ ) 





+ अरषदशबुराणानां श्रवणाचर्फर्ल भवेत्‌ । 
तहफ् समवाप्स्‍लोति वैष्णवो नात्र खेशयः ॥ 
( महाभारत स्वर्गारोहणपर्व ६९७ ) 
:इल्येतन्माल्स्थकं नाम्र पुराण परिकीर्तितम्‌। (महाभारत बनपर्व १८७५७) 


(३३५) 


पु, १४२ 
'एवत्ते सरवैमाख्यातमतीतानागतं तथा | 
बायुप्रोक्तमजुस्ख॒त्य पुराणरूपिलंस्तुतस्‌ ॥ ( महाभारत वनपर्व १९११६ ) 
शुणुष्वावहितो भूत्वा कथामेतां पुरातनीम्‌। 
प्रोक्तां ह्ादिषुराणेषु बह्मणाउब्यक्तमूर्तिना ॥ ( वामनपुराण १२० ) 
पृ. १४३ 
पितामदसुखोत्यूष्टे प्रमाणमिति में सतिः। 
( महाभारत अनुशासनपर्व १४३१८ ) 
पृ. १४५ 
मनुर्वैबस्वतो राजेल्याह | तस्य मरुष्या विशस्त इम आासत इत्यश्नो- 
जिया गृहमेघिन डपसमेता भवस्ति तालुपदिद्वत्यूचो वेदः सोड्यमिल्यू्चां 
सूक्त न्याचक्षाण इवाजुदबेत्‌ बीणागणगिन उपसमेता भवा्ति तानध्वदु: 
संग्रेष्यति बीणागणगिन इत्याह पुरामैरिम॑ यजमान राजमिः साधुकज्षिः संगाय- 
तेति त॑ ते तथा संगायन्वि तथदेनमेवं संगायन्ति घुरामैरेवैन तद्बाजमिः साधु- 
झन्निः सलोक॑ कुवेन्ति । ( शतपथब्राह्मण १३४३३ ) 
पृ. १४८ 
तद्‌ विष्णो; परम॑ पद सदा पश्यन्ति सूरयः । 
दिवीब चश्षुराततम्‌ ॥ ( ऋते, १२२२० ) 
एवमेंबेष संप्रसादो5स्माच्छरीरात्समुत्थाय परं ज्योतिरुपसंपद्य स्वेन 
रूपेणाभिनिष्पद्मयते | स उत्तमः पुरुषः । ( छान्दोग्योपनिषत्‌ ८१२३ ) 
पुरुषो वाव यज्ञः । ( छन्दोग्योपनिषत्‌ ३।१६।१ ) 
- ४. १४९ 
महदादेव< सदस्नाक्ष शिवमावाहयास्यदम्‌ | ( मैत्रायणीसंहिता २३९२ ) 
पू. १५१ है 
पुरुष ह नारायण प्रजापतिरुवाच | यजस्वयजस्वेति स होवाच यजस्व- 
यजस्वेति बाव स्व मामात्य ... ... 
तद्दिदयास्सर्बाहलोकानात्मन्नधिषि.सर्वेषु छोकेप्वात्मानसधां स्वान्दिवाना- 
व्मकधिषि सर्वेषु देवेष्वास्मानमधां सर्वास्वेदानात्मश्नपिषि सर्वे बेदेपु 
आस्सानमधों सवोस्प्राणानाध्मश्चिवि खेदु प्राणेष्वाश्मानसधामित्यक्षिता बै छोका 





( ३३६ ) 


अक्षिता देवा अक्षिता वेदा अक्षिताः प्रांणा अक्षितं स्ेमक्षितादध वा अक्षितसुंप- 
संक्रामत्यप पुनररुत्यु जयति सर्वमायुरेति य एवमेतद्वेद ॥ 
( शतपथब्राह्मण १२३४१, ११) 
परुषो ह नारायणों 5कामयतातितिडेयं सबोणि भूतान्यहमेवेद्‌ सर्व स्थामिति 
स॒ पं पुरुषमेध परूचरात्र यज्ञक्रतुमपश्यत्तमाहरत्तेनायजत तेनेष्ट्वाइत्यतिष्ठ- 
व्सवोणि भूतानीदं॑ सर्वमभवद॒तितिष्ठति सवाणि भूलानीदं सर्व भवति य एवं 
विद्वान्पुरुपमेघेन यजते यो वैतदेवं वेद | ( शतपथत्राह्मण १३॥६।११ ) 
घू, १५३ 
मनवे ह वै प्रातरबनेग्यमुदुकसाजहुय॑ये दं पाणिभ्यासवनेजनाया55हरनत्येव॑ 
तस्या5बनेनिजानस्य मत्स्य; पाणी आपेदे । 
स॒ द्वास्से वाचमुवाद | विश्वद्दि मा पारयिष्यामि स्वेति कस्मान्मा पारयिष्य- 
सीत्यौध इमाः सवोः प्रजा निर्वोढा ततस्त्वा पारयितास्मीति कर्थ ते भ्तिरिति। 
सर होवाच | यावद्वै क्षुलका भवासों वही वै नस्ताव्नाष्टा भवति डत 
मह्ल्य एवं मत्स्यं गिरूति कुम्म्यां माम्रे विभरास्ति स यदा तामतिवद्धों अथ कर्पू 
खात्वा तस्‍यां मा बिभरासि स यदा तामतिवद्धों क्रथ मा समुद्रभभ्यवहरासि 
तह वा अतिनाष्टो भवितास्मीति । 
क्ाश्रद्ध झष आस | स॒ हि ज्ये्ट वर्धतेड्येति | समां तदौध आगन्ता 
तन्‍्मा नावमुपकद्ध्योपासासैस औौघ डत्विते नावमापद्यासैथीं ततस्त्वा पार- 
चितास्मि इति। 
तमेब॑ सृत्वा समुश्ममभ्यवजद्दार | स यतिथीं तत्समां परिदिदेश ततिथीं 
समा नावमुपकह्ष्योपासाम्चक्रे स औघ उत्यिते नावमापेदे त॑स मत्स्य उपस्या- 
पुष्छुबे वस्य शूकूगे नावः पा प्रतिमुमोच तेनैतमुतरें गिरिमतिदुद्वाव । 
(शब्रा, १८।११-५ ) 
यो रसः । सो5पाम्‌ | अन्तरतः कू्म भूत सर्पन्तम | तसब्रवीत्‌। मस 
बै स्वद्माइसा | समभूत्‌। नेत्यश्रबीत्‌। पूर्वमेवाहमिद्दा3डसमिति । तत्युरु 
घस्य पुरुषत्वसू। स सहस्रशीषों पुरुषः। सहस्ाक्षः सहस्रपात्‌। भूस्वोद- 
'तिष्ठत्‌ । तमब्रबीत्‌ । स्व॑ वै पूवे< समभू: | स्वमिदं पूवेः कुरुब्बेति ।स इत 
आदायापः | भब्जलिना पुरस्तादुपादधात्‌ | एवाह्मेचेति | तत आदिल्य डद॒- 
ठिष्ठत्‌ | सा प्राची दिक्‌। अथा55रुणः केतु्दक्षिणत डपादधात्‌ | एवा श्चाप्न 
इति । ततों वा अप्तिरुदृलिहरत्‌। सा दक्षिण! दिरू। अथा55रुण: केदुः पौआदु- 


(३३७ ) 


पादधात्‌। एवा हि वायो इति। ततो बायुरुदतिष्ठत्‌|सा प्रतीची दिक्‌। 
अथा<5रुणः केतुरुत्तरत उपादधाव्‌ । एवा हीन्‍्द्रेति | ततो वा इन्द्र उद्तिष्ठत्‌ 
स्लोदीची दिकू | अथा55रुणः केतुम॑ंध्य उपादधात्‌ | एवा हि पूषन्निति । ततो 
चै पृषोदतिष्ठत्‌ । सेयं दिकू । अथा55रुणः केतुरुपरिष्टादुपादधाव । एवा द्वि देवा 
इति। ततो देवमजुष्याः पितरः । गन्धर्वाप्सरसओदतिष्ठन्‌। सोध्वों दिकू। 
( तैत्तिरीयारण्यक ॥२३॥३-७ ) 
भआापो वा इद्मग्रे सलिछमासीत्‌| तेन प्जापतिरश्राम्यत्‌ | कथमिदर 
स्यादिति । सोडपश्यत्पुष्करपर्ण तिष्ठठ | सो5सन्‍्यत । अस्ति वै तत्‌ | यस्मिन्नि- 
दुमधितिष्ठतीति । स वराह्दो रूप॑ कृत्वोपन्यमज्यत्‌। स धथिवीमघ आइ्छेत्‌ । 
तस्या उपहत्योद्मज्जत्‌ । तत्पुष्करपर्णेडप्रथयत्‌ । यद्प्रथयत्‌ | तत्वृथिन्ये 
भ्रथिवित्वस्‌ । अभूद्धा इृद्मिति । तद्भूस्ये भूमित्वसू। तां दिल्लोडलु बातः 
खमबद्दत्‌ । ता£ श्कंराभिरद६ इत्‌ | झ॑ बै नो5भूदिति । 
( तैचिरीयब्राह्मण ११३॥५-७ ) 
पू. १५४ 
अह्वादो ह वै कायाघवः । विरोचन< स्व॑ पुञमुदास्यत्‌। 
( तैत्तिरीयब्राह्मण शण्त १०७ ) 
हिरण्याक्षों अयोमुखः । रक्षसां दृत आगतः । ( तैत्तिरीयारण्यक ४३३ ) 
वामनो द्व विष्णुरास । तद्देवा न जिद्दीढिरे महद्वै नो5दुर्ये नो यज्संमित- 
मदुरिति ॥ 

ते प्राल्ब॑ विष्णुं निपाच । छल्दोमिरमितः पर्यंगृहन्गायत्रेण सवा छन्दसा 
परियृद्धामीति दक्षिशतस्रेठमेन सवा छन्‍्दसा परियगरह्लामीति पश्चाज्यागतेनत्वा 
छन्‍्दुसा परियृुद्धामीस्युत्तरतः || 

से छन्दोमिरभितः परिगृक्षाप्लिं पुरस्तात्समाधाय तेनाचैन्तः श्राम्यन्त- 
अओरुस्तेनेमां सर्वा प्रथिबीं समविन्दुस्त तद्देनेनेमाँ सो समविन्दन्त तस्मद्वे- 
दिनौम तस्मादाहुयौबती वेदिस्ताबती प्रथिवीत्येतया हीमां सर्वा समविन्दस्तैवं 
हइ वा इमां सर्वा सपस्नानां संबृक्ते निरेजत्यस्थै सपत्नान्‌ य एव्मेतदेद ॥ 

सो5 विष्णुग्छौनः छन्‍्दोमिरामितः परिशृह्ीतोउप्रिः पुरस्ताज्ञापक्रमणमास 
सर तत एवौषधीनां मूलान्युपमुस्कोच॥ 

श्र 


( ३३८ ) 


ते ह देवा ऊुः | क नु विष्णुरभूत्क चु कज्ञो इभूदिति ते होचुइछन्दोमि- 
रभितः परिगृद्दीतो5प्लिः घुरस्तान्नापक्रमणमस्त्यत्रैवास्विच्छतेति त॑ खनस्त इवा- 
न्वीषुस्तं ज्यद्गुलेउन्वविन्दन्‌ ॥ 
( शतपथब्राह्मण १२५५-९६ ) 
अतिमात्रमवर्धन्त नोदिव द्वमस्थशन्‌ । 
जय हिंसिस्वा सुल्जया वैतहब्याः पराभवत््‌ ॥ 
नवैब ता नवतयो या सूमिन्यंघूनुत । 
प्जां ट्विंसित्वा ब्राह्मणीमसंभब्यं पराभवन्‌ ॥ 
( अथर्ववेद ५१९२, ११) 
थे आहण प्रत्यष्ीवन्ये वास्मिस्हुल्कमीपिरे | 
अस्नस्ते मध्ये कुल्याया; केशान्खादन्त आसते || 
( अथर्ववेद ५।१९३ ) 


9. 5 
यद्ष्वा मे सौसनसाय रुद्धं नमोमिदेंवमसुरं दुवस्य। 
(ऋते, ए॥४२११ ) 
ईंशानादस्य शुवनस्य भूरेने वा ड योपबुजादसुर्यम्‌। 
( ऋते, २३३॥९ ) 


स्तोम वो अद्य रुद्राय शिक्षसे क्षयद्वीराय नमस्रा दिविष्टन | 
येमिः श्षिवः स्ववां एव्यावमि्दिव: सिषक्ति स्वथशा निकामलिः || 
( ऋते, १०९२॥९ ) 
मा नो महदास्तसुत मा नो अंक सा न उक्षन्तसुत मा न उक्षितस्‌ । 
मा नो बधीः पितरं मोत मातरं मा नः प्रियास्तन्वो रुद्व रीरिपः || 
मा नस्‍्तोके तनये मा न आायौ मा नो गोघु मा नो अश्वेषु रीरिपः । 
(करत. श११४७, ८ ) 
पू, १५३ 
भा नो रुद् तक्‍्मना मा विषेण मा नः सं स्रा दिव्येनाझिता | 
अन्यत्रास्मद्धिद्युत पातयैताम ॥ ( अथर्ववेद ११२२६ ) 
स॒पुषो5्च्र रुद्दों देवता तस्मिन्‌ देवा एतदस्ूतं रूपसुत्तमसदशुः सं 
एपोड्ज् दीषप्यमानो5तिष्ठदक्षमिच्छमानस्तस्माहेवा अविभयुयंद्रे नोड्य न 
हिंस्‍्थादिति | ( शतपयाक्षण शा शर|१ ) 


(३३९ ) 


उच्चो वीरोँ अपैय सेपजेमिनिंपकतम सवा मिपजां झुणोमि ॥ 
हवीमभिददंबते यो हविर्भिरव स्तोमेभी रुख दिषोय | 
ऋदूदर: सुदवो सा नो अस्थे बश्ुः सुकिप्रो रीरघन्मनायै ॥ 
( करे, राइश४, ५) 

अद्देन्बिभर्षि सायकानि धन्वाहन्‌ निष्क॑ यजतं विश्वरूपस्‌ | 
अहंक्षिदं दयसे विश्वसभ्व॑ न वा ओजीयो रुद त्वद्स्ति ॥| 
एवा बच्नो वृषभ चेकितान यथा देव न हणीषे न हंसि। 
हृवनश्ुत्नो रुद्ेह बोधि बृहदृ॒देम विदये खुबीराः ॥ 

( ऋते. ३३१०, २५ ) 


प. १५७ 
यथः झुक्र इव सूर्यो हिरण्यमिव रोचते | श्रेष्ठो देवानां बसुः ॥ 

( ऋते, १४३५ ) 
ग़ायपतिं मेधपति रुव॑ं जछापभेषजस्‌ । 

( ऋते, १४३४ ) 


तेनोभौ कुरुतो यश्बैतदेव वेद यश्व न बेद । नाना तु विद्या चाविद्या च | 
यदेव विद्यया करोति श्रद्धयोपनिषदा.तंदेव वीयंवत्तरं भवतीति । 
( छन्‍्दोग्योपनिषत्‌ १११० ) 
प्‌. १५८ 
तदेष छछोको भवति । विद्यया तदारोहस्ति यत्र कामाः परागताः | न तत्न 
दक्षिणा यन्ति नाविद्वांसस्तपस्विन इति न द्वैव त॑ छोक॑ दक्षिणामिने तपसा5- 
नेबंबिदइनुत एवंबिदां दैव स छोकः ॥| ( शतपथब्राह्मण १०५।४१६ ) 
पू. १५९ 
कालमूछमि्द॑ सर्वे भावाभावी खुखाखुखे । 
काक़ः पचति झूतानि काछः संहरति प्रजाः || 
लिदृंहन्तं प्रजा: कार कार: झमयते पुनः । 
काछो विकुरुते भावान्लवाल्छोके शुभाझुसान्‌ ॥ 
काछः संक्षिपते सबॉः प्रजा विखृजते पुनः । 
. काछः सर्वेषु भुतेषु चरह्मविष्तः खमः॥ 


(३४० ) 


अतीतानागता भावा ये च वर्तस्ति सांप्रतम्‌। 
तान्कालनिर्मितान्बुद्ध्वा न संज्ञां दातुमहांसि ॥ 
( महाभारत १॥११८७-९० ) 
सर्गेश्न प्रतिसगंश्र वंशो मन्‍्वन्तराणि च | 
बंशाजुचरितं विप्र पुराण पल्चलक्षणम्‌ ॥ 
( बल्लवैवर्तपुराण ४।१३३॥६ ) 
पृ. ३ 
मन्ञाश्व मशकाश्रव मानसा मन्दगास्तथा | 
( महाभारत भीष्मपर्व ११३६ ) 
तान्‌ सगान्मम पूजार्थ श्ञाकद्वीपादिहानय । 
आरुक्ष गरुढं सांब शीघ्र गत्वाविचारयन्‌ ॥ 
( भविष्यपुराण तह्मपर्व १३९८२ ) 
पृ. १६४ 
झतम॒ह्ं तिरिन्दिरें सइख् पशोवा ददे | ( ऋते. ८।६।४६ ) 
पू. १६९ 
संधिरेष नरश्रेष्ठ त्रेताया द्वापरस्य च। ( महामारत वनपर्व १२१२० ) 
संधिडंयोन॑रश्रेष्ठ त्रेताया द्वापरस्थ च | ( महाभारत वनपर्व १२५१४ ) 
प्र, १७० 
तस्सिन्‌ युगसहस्रान्ते संप्रासे चायुषः क्षये | ( महामारत वनपर्व १८८।६५ ) 
देवानां पृछ्यें युगेडसतः सदजायत | ( ऋत.१०।७२॥२ ) 
विश्वे ये माजुषा युगा पान्ति सर्त्य रिपः | ( कस, ५।५२॥४ ) 
दीर्घतमा मामतेयो जजुवान्‌ दश्मे युगे। ( ऋत. ११५८६ ) 
चतुयुंगाणि राजाउन्र त्रयोदश स राक्षसः | ( वायुपुराण ७०४५ ) 
पू. १७१ 
पर्च पब्चाशतख्िद्वतः संवत्सराः परूच पब्चाशतः पब्चदुझ्ञाः पव्च 
पर्चाशतः सप्दुशाः पञ्च पन्‍्चाशत एकवि<शा विश्वरजा€ सहस्तसंवत्सरम्‌ | 
( वाष्डयब्राह्मण २०१८ ) 
इबाकुत्यो योइसौ निभिनांम स तु सहस्संबत्सरं सत्रमारेमे | 
( विष्णुपुराण ४४१ ) 





(३४१) 


जैमिषेडनिमिपक्षेत्रे ऋषयः शौनकादयः । 

सं स्वगोय छोकाय सहस्तखममासत || ( भागवत ११४) 

पू, १९३ 

सर्व वा एतेन पाप्मानं देवा अतरक्षपि वा एंतेन ब्रह्महत्यामतरस्व्सर्व 
पाष्मान॑ तरति तरति बअह्ाहत्यां यो5श्मेघेन यजते य उ चैनमेवं वेद । 

( तैत्तिरीयसंहिता ५।३।१२१, २ ) 

एतद्ध सम वै तड़िद्वांस आहुऋषयः कावपेयाः किमथों वयमध्येष्यामददे 
किमर्थों बय यक्ष्यामद्दे | ( ऐतरेय आरण्यक ३२६ ) 

तदेष छोको भवति | विद्या तदारोहन्ति यत्र कामाः परागता:।न 
तजञ्ञ दक्षिणा यन्ति नाविद्वांसस्तपस्विन हति न हैव त॑ छोक॑ दृक्षिणामिने 
तपसाध्नेवंबिदश्षुत एवंविदां हैव स छोकः । ( शतपथब्राह्मण १०५॥४१६ ) 


प्. १९८ 
आदव्मनो वा करे दुर्शनेन श्रवणेन मत्या विज्ञानेनेद< सर्व विदितस्‌ । 

( बृद्ददारण्यकोपनिषत्‌ २४।५ ) 
पृ. १९९ 





यअश्व श्रोत्रियो 5शृजिनो 5कामद्वतः । अयैष एवं परम श्ाः 
छोकः सम्नाट्‌ । ( वृहदारण्यकोपनिषत्‌ ४॥३।३३ ) 

प्र, २०० 

अथ य आत्मा स सेतुर्वि्वतिरेषां लोकानामसंभेदाय | नेत< सेतुमद्दोराज्े 
तरतो न जरा न झत्युने झोको न सुकृतं न दुष्कृतम्‌। खर्बे पाप्मानोडतो 
निवर्तन्ते | अपइृतपाष्मा छोष अह्यछोकः । ( छान्दोग्योपनिषत्‌ ८४॥१ ) 

सर वा एप मह्दानज आत्मा यो5य॑ विज्ञानमयः श्राणेषु | य एपोअन्तहूंदय 
आकाशस्तस्मिण्छेते | सर्वस्य वज्षी । सर्वस्थेशानः | सर्वस्थाधिपति: | स न 
साधुना कर्मणा भूयान्‌ । नो एवासाधुना कनीयान्‌। एप सर्वेश्वरः | एप भूता- 
थिपतिः । एप भ्ूतपारछः | एष सेतुर्विधरण एपां छोकानामर्समेदाय । तमेत॑ 
वेदाबुबचनेन ब्राह्मणा विविदिषन्ति यज्ञेन दानेन तपला5नाशकेन | एतमेव 
विदित्वा सुनिर्भवति | एतमेव प्रत्नाजिनो लोकमिच्छस्तः प्रब्नजन्ति | एतद्ध सम वे 
तस्पूवें विद्वाइ्सः प्रजां न कामयन्ते | कि प्रजया करिष्यामो येपां नोडयमात्माड्य 
छोक इति | ते ह सम पुत्रैषणायाश्व॒ विक्तैषणायाश्व छोकैषणायाश्र ब्युव्थायाथ 


एप बहा- 
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मिक्षाचये चरन्ति । या क्षेव पुत्रैषणा सा वित्तेषणा | या विस्तैषणा सा छोकैषणा । 
उम्े छेते एपणे एवं भवतः | स एप नेति नेत्यात्मा | भगुझो न दि गुझते | 
अशीर्यों नद्दि शीयंते । असझ्लो न द्वि सज्यते | असितो न ब्यथते | न रिष्यति | 
'एतसु हैवैते न तरत हति | अतः पापमकरबमिति | क्षतः कल्याणमकरवसिति । 
उसे उ दैवैष एते तरति | नैने कृताकृते तपतः ॥| 

तदेतदचाम्युक्तम्‌ । एप निल्यो महिमा आद्वाणस्थ न वर्धते क्मणा नो 
कनीयान्‌ । तस्थैब स्थात्यदवित्त विदिस्वा न छिप्यते कमंणा पापकेनेति। 
'तस्मादेवंविच्छास्तों दान्‍्त डपरतस्तितिक्षुः समाहितो भूस्वा55व्मस्येवा<3त्मान 
पहुयति | सर्वमास्मानं पश्यति | ( बृहदारण्यकोपनिषत्‌ ४४२२, २३ ) 

प्र. २०१ 

कहते च सत्य चाभीद्धात्‌ तपसोड्ध्यज्ञायत | ( ऋते, १०१९०) 
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